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SFÎNTUL DUH ÎN REVELAŢIE ŞI ÎN BISERICĂ 



de Pr. Prof. DUMITRU STANILOAE 



1. Revelaţia Iul Dumnezeu prin cuvint şi putere. — Revelaţia nu e 
turnai comunicarea unei învăţături despre Dumnezeu. Ea e manifestarea 
prezenţei şi lucrării lui Dumnezeu însuşi. Iar manifestarea aceasta are 
loc prin cuvînt şi putere. Acestea sînt mijloace nedespărţite ale reve- 
lării în Dumnezeu. 

Cuvîntul lui Dumnezeu are un mare rol în revelaţie. Dar cuvîntul 
revelator e totdeauna plin de putere. Prezenţa lui Dumnezeu se mani- 
festa de cele mai multe ori prin cuvînt Dar nu printr-un cuvînt lipsit de 
putere. Adeseori însă prezenţa Lui se manifestă şi printr-o putere în afară 
de cuvînt. Dar şi cînd se manifestă ca putere în afară de cuvînt, această 
putere are într-o legătură cu ea cuvîntul, fie ca cuvînt care anunţă o 
manifestare viitoare de putere, fie ca cuvînt care arată sensul şi scopul 
puterii îui Dumnezeu după ce ea s-a manifestat, fie ca un sen« intrinsec 
pe care cuvîntul anterior sau posterior îl face şi mai clar (Deut. VI, 
21—23 ? leş. XII, 23—24), 

însă în toate cazurile prin cuvîn t se comunică. în afară de sens, si 

iLPJ^i^J^J^lj^Iiuixinezeau Puterea de care e plin cuvîntul produce uneori 
imediat un efect în ordinea creaţiei. El e creator si transformator prin 
puterea din el (Facere I). «Cu cuvîntul Domnului cerurile s-au întărit, şi 
lu Duhul gurii Lui toată puterea lor» (Psalmul XXXIÎ, 6 ; înţelep. Sol. 
IX, l ; Matei XMII, 8). Cînd puterea cin cuvînt nu oroduce un astfel de 
efect, produce cel puţin o sensibilitate în suflet, prin care acesta sesizează 
< 4 Dumnezeu este cel ce vorbeşte. Prin puterea aceasta se creează *n su- 
flete o sensibilitate specială pentru sesizarea prezenţei lui Dumnezeu, 
Pentru Dumnezeu care vorbeşte în acel moment, sau pentru Dumnezeu 
care va săvîrşi sau a săvîrşit un act de putere. Incit se poate spune că 
Dumnezeu se face transparent în revelaţie prin puterea manifestată în 
cuvint şi în afară ce cuvînt şi prin sensibilitatea care sesizează prezenţa 
activă a lui Dumnezeu. Prin sensibilitatea aceasta specială se sesizează 
prezenţa, şi lucrarea lui Dumnezeu ca o prezenţă şi ca o lucrare deose- 
bită de prezenţa şi lucrarea sufletului de exemplu, care face parte din or- 
dinea creată. Iar sensibilitatea care le sesizează este deosebită de sensi- 
bilitatea naturală a sufletului. 

Se poate spune deci ca cuvîntul lui Dumnezeu este lumină şi putere 
în acelaşi timp. Sau din lumina Lui iradiază puterea. Dar şi actul de pu- 
tere a lui Dumnezeu este în acelaşi timp act luminător *, căci Dumnezeu 
nu lucrează pe întuneric, nu lucrează fără să lumineze. 

Puterea face să iradieze din ea o lumină mai presus de fire, dar şi 
din lumină iradiază o putere mai presus de fire. Există o reciprocitate sau 
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o interioritate reciprocă între ele» Ba se poate spune că lumina mai pre- 
sus de fire este ea însăşi o putere, 

în orice caz, ceea €e face sufletul să sesizeze, prin cuvîntul ce i se 
comunică, prezenta lui Dumnezeu, este puterea mai presus de fire ce ira- 
diază din el. Puterea aceasta produce sensibilitatea pentru prezenţa lui 
Dumnezeu ca subiect al cuvîntuluL Cînd această sensibilitate nu se pro- 
duce, pentru că puterea îui Dumnezeu întîmpină o opoziţie categorică a 
sufletului, cuvîntul rămine numai cu un sens intelectual, privat de cali- 
tatea de transparent al prezenţei iui Dumnezeu şi deci nerevelator. De 
aceea a fost posibilă o atitudine de indiferenţă faţă de cuvîntul revela- 
ţiei, sau o abordare «critică», «ştiinţifică» a Scripturii. 

In asemenea cazuri nu e sesizată nici puterea lui Dumnezeu care se 
adaugă la puterea din procesele naturale — cum consideră Ortodoxia 
sau dirijează unele din aceste procese, sau covîrşeşte puterea lor, într-un 
sens corespunzător planului de mîntuire al lui Dumnezeu cu privire la 
lume sau rugăciunilor ce i se adresează de credincioşi. Şi atunci, în teo- 
logia respectivă se neagă istoricitatea efectelor mai presus de puterea 
naturală, a puterii iui Dumnezeu, sau dirijarea divină a unor astfel de pro- 
cese de către Dumnezeu, sau adaosul de putere divină la puterea proce- 
selor naturale. 

2. Rolul special al Sfîntului Duh In Revelaţie. — După învăţătura 
creştină, persoana divină care face transparent pe Dumnezeu prin puterea 
şi lumina mai presus de fire, pe de o parte, şi prin sensibilitatea sufle- 
tului care le sesizează pe de altă parte, este Sfîntul Duh. El umple şi cu- 
vîntul Revelaţiei de puterea mai presus de fire, producătoare a sensibi- 
lităţii speciale în sufletul care sesizează această putere şi lumina mai pre- 
sus de fire a cuvîntuluL Căci, după învăţătura ortodoxă, Sfîntul Duh este 
cel care aduce lucrarea sau puterea lui Dumnezeu la capătul ei dinspre 
creaţie, la efectul ei final creator, transformator şi desăvirşitor al creaţiei. 

Duhul Sfint e lucrător cu putere în cuvîntul revelator, producînd 
sensibilitatea sufletului care sesizează prin el nu numai un sens inte- 
lectual, ci şi prezenţa activă a îui Dumnezeu. Duhul e lucrător de ase- 
menee in toate actele de putere in afară de cuvînt, care covîrşesc pu- 
terea proceselor naturale, sau se adaugă la ea, sau le dirijează pe aces- 
tea potrivit planului de mîntuire al lui Dumnezeu şi rugăciunilor credin- 
cioşilor, în Duhul Sfînt se împlineşte Revelaţia, se cunoaşte şi se expe- 
riază prezenţa plină de lumină şi de putere mai presus de fire a lui Dum- 
nezeu, de către sufletele sensibilizate în acest scop tot de EL 

Duhul Sfînt are un rol deosebit în Revelaţie, datorită faptului că El 
aduce puterea lui Dumnezeu pînă la capătul dinspre creatură, introdu- 
cind-o în creatură. El face transparent pe Dumnezeu sau în primul rînd 
pe Sine însuşi făpturii % El face transparentă făptura lui Dumnezeu, sau 
deschisă în primul rînd Duhului însuşi. Dacă n-ar fi manifestarea Duhului 
şi a puterii aduse de El, cuvîntul Revelaţiei nu s-ar putea impune în su- 
flete ca^cuvînt al lui Dumnezeu. Puterea Duhului Sfînt care lucrează în 
cuvînt şi în acte deosebite de cuvînt, impune cuvîntul în suflete ca cuvînt 
al lui Dumnezeu. 







Desigurlnu se poate trece cu* vederea faptul, că Revelatorul culmi- 
nant al îui Dumnezeu s'-a fâcut Fiul sau Cuvîntul lui Dumnezeu prin în- 
trupare. Dar cel ce-L face pe Acesta evident ca Fiuî şi Cuvîntul cel unic 
al Iui Dumnezeu, care a luat trup, sau cel prin care se face Acesta evident 
ca atare în starea lui dinainte de întrupare şi după întrupare, este totuşi 
Duhul Sfînt. Sfîntul Apostol Pavel consideră cunoaşterea îui Hristos după 
Duh superioară celei după trup (ÎI Cor. V, 19). Cei ce nu ^e deschideau 
Duhului vedeau pe Fiul Întrupat numai ca om şi cuvintele iui Ie luau nu- 
mai ca cuvinte omeneşti. Şi aşa fac mulţi pini azi. Sfintul Duh face trans- 
parent pe Fiul lui Dumnezeu şi cuvintele Lui, datorită faptului ca se re- 
velează El însuşi ca o transparenţă prin puterea iui. 

Desigur, şi cei ce au văzut sau vad numai puterea lui Dumnezeu sau 

pe Duhul Sfînt, fără explicarea acestei puteri prin ruvînt, sau fără legă- 
tura Duhului cu Cuvîntul Întrupat şi cu toată învăţătura lui, cad într-un 
subiectivism individualist, tăcînd imposibilă unitatea Bisericii. Duhul are 
un rol deosebit de reliefat în Revelaţie, datorită faptului că aduce puterea 
lui Dumnezeu şi sensibilitatea pentru Dumnezeu în creatură. Revelaţia 
nu s-ar putea realiza dacă nu ar fi manifestarea Duhului şi a puterii lui 
Dumnezeu. Cuvîntul ei nu s-ar impune în suflete. Dar la rîndul ei, pu- 
terea ar fi neînţeleasă în ce priveşte originea şi scopul ei, fără cuvîntul 
sau sensul cu care ea este legată. Dar puterea pe care o clarifică cuvîntul 
e Duhul. Iar Cuvîntul pe care-1 evidenţiază şi prin aceasta îl face transpa- 
rent Duhul prin puterea Lui, e Fiul lui Dumnezeu. 

Fiul iui Dumnezeu şi Duhul Sfint, Cuvîntul şi Puterea, numai îm- 
preună realizează Revelaţia lui Dumnezeu. 

Vrem să vorbim insa in aceste pagini în special despre transparenţa 
Duhului, pentru că El se revelează ca putere mai presus de puterea na- 
turală si ca atare are rolul de a se impune pe sine şi de a impune pe Fiul 
*•: Cuvîntul lui Dumnezeu. \ T u El este impus sufletului de Cuvîntul, dar 
acesta mijloceşte si explica transparenţa Duhului sau a puterii. Nu Cu- 
\ intui, ci puterea e^te ultima adeverire prin experienţă a lucrării lui 
Dumnezeu, a Revelaţiei. 'Duhul a adev ent întărirea Cm intuim*, Cuv in- 
tui prin sine însuşi nu se impune, lasă Duhului acest rol. Puterea sau Du- 
hul Sfint se impune prin Sine însuşi, dar mijlocirea şi claritatea scopului 
puterii >au a Duhului o că m general Cuvîntul. 

Fără cuvînt puterea n-ar fi deplin clară ( fără putere cuv intui nu s-ar 
impune. Numai împreuna Cuvîntul şi Duhul Sfint efectuează Revelaţia şi 
m intuirea. 

Duhul Sfînt are rolul de a produce in noi sensibilitatea pentru carac- 
terul divin al Cuvintului, pentru că se uneşte în chip special cu mintea 
noastră, căreia i se înfăţişează cuvîntul. Daca nu s-ar uni Duhul Sfint cu 
mintea noastră, aceasta ar vedea numai sensul intelectual, deci imanent 
al cuvintului revelat. Numai unită cu Duhul Sfînt mintea vede în cuvîntul 

rev elator şi puterea sau pe Duhul dumnezeiesc. Duhul Sfînt e ca o stră- 
lucire speciala de sus, care pătrunde din cuv mt in mintea noastră, cum 
pătrunde lumina soarelui. în ochii naturali pentru a-i face să vadă acea 
lumină în afara lor. 
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Sanţife Părinţi au considerat mintea,. (vojK) ca'vîrM sufli 
un vîrf de munte luminat de soarele dumnezeiesc. Mintea are 
rentă, sau o deschidere deosebită pentru Dumnezeu. Ea e fereastra si£ 
fletului spre Dumnezeu. Prin ea fiinţa umană întreagă e transparentă 
pentru Dumnezeu. Dar fereastra aceasta poate fi pătată de păcat, poate 
deveni opacă prin încetarea de a căuta spre Dumnezeu, spre lumina de 
sus. Ea trebuie curăţată pentru a cîştiga transparenţa ei firească. Duhul 
Sfînt are un rol si în această curăţire a ferestrei fiinţei noastre. El o cu- 
răţă şi pătrunde in ea, pornind din Dumnezeu, sau din Cuvîntul lui Dum- 
nezeu, Soarele existentei. 

Devenită transparentă prin Duhul Sfînt, mintea iese prin vederea ei 
din sine însăşi, din preocuparea cu conţinuturile ce pătrund în ea din rea- 
litatea creată cu care e legată imanent Ea se transcende în funcţiunea ei 
prin Duhul Sfînt. Aceasta are loc mai ales în stare de rugăciune. Evagrie 
Ponticul spune : ««Cel ce se roagă în duh şi adevăr nu-L mai preamăreşte 
pe Ziditor din făpturi, ci-L preamăreşte din El însuşi» 1 . «Cînd mintea ta, 
cuprinsă de mult dor către Dumnezeu pleacă oarecum cite puţin din trup 
şi se depărtează de toate gîndurile care vin din simţuri, din amintire, sau 
din starea humorală, umplîndu-se de evlavie şi de bucurie, atunci soco- 
teşte că te-ai apropiat de hotarele rugăciunii» -. 

Starea de rugăciune e o stare de recunoaştere şi de simţire, o stare 
de sensibilitate specială pentru Dumnezeu, în faţa căreia stă Dumnezeu, 

dar ea însăşi e produsă de Duhul Sfînt. «Rugăciunea este vorbirea minţii 
cu Dumnezeu. De ce stare are aşadar nevoie mintea, ca să poată să se 
întindă, fără să se uite îndărăt, dincolo de sine pina la Stăpînul ei, şi să 
stea de vorbă cu El, fără mijlocirea nimănui ?» 

Despre rolul special al Sfîntului Duh în curăţirea minţii noastre şi a 

sensibilizării ei pentru Dumnezeu, Evagrie zice * Duhul Sfint, pătimind 
împreună cu noi de slăbiciunea noastră, ne cercetează şi cînd sîntem ne- 
curaţi. Şi dacă află numai că mintea noastră i se roagă cu dragoste de 
adevăr, se sălăşluieşte în ea şi alungă toata ceata de ginduri şi de înţe- 
lesuri care o împrejmuiesc, îndemnînd-o spre dragostea de Dumnezeu» 4 . 
Diadoh al Foticeii prezintă sensibilitatea pentru Dumnezeu ca «o ardoare» 
nantru El, ca «o dragoste plină de pace^, ca ^o bucurie fara margini», ca 
o petrecere in lumina de sus, dar şi ca o cunoştinţă adevărată de sine a 

celui credincios. «Dar ardoarea venită de la Preasfmtul Duh este întreagă 
numai în pace». «Sufletul, cînd stă sub suflarea Duhului adevărat şi sfmt, 
c e află întreg în afară de pîcla diavolească» \ 

Intr-un fel toată Treimea e activă în Re\ elaţie şi c e revelează . «Lu- 
mina Treimii străluceşte progresiv» m Re\elaţia Vechiului Testament, 
spune Sfintul Gngorie de Nazianz b . Dar persoanele care efectuează în 
mod special Re\ elaţia sînt Fiul şi Duhul Sfînt. Iar Duhul Sfmt are un rol 
deosebit de important. Duhul Sfînt e de la început activ în prima faptă 






1 Cuixnt op^pre rugăciune c?p 59 , Filocalia rom, voi I ed II Sibiu 1917, p 51, 

2. Ibidem, cap 61, p 62 3. Ibidem. cap 3 p 75 

4. Ibidem, cap. C2, p 82 5. Cutint ascetic* cap 74—75 Filoc cit, p 367—388. 
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revelatoare; care este crearea lumii. El se purta pe deasupra apelor, ca 
o pasăre care încălzeşte cu aripile ei potentele adîncului, pentru ca să 
iasă din ele formele variate şt succesive ale creaţiei \ Pavel Evdochimov 
spune că toată Revelaţia prin prooroci este o Cincizecime preliminară 
care pregăteşte actul întrupării. El umbreşte pe Sfînta Fecioară, avînd ca 
efect zămislirea şi naşterea Fiului lui Dumnezeu ca om. El coboară în 
chipul limbilor de foc peste Apostoli, ceea ce are ca efect naşterea Bi- 
sericii sau a Trupului tainic al Domnului. El coboară în fiecare credin- 
cios orin Tainele Bisericii, avînd ca efect naşterea şi creşterea lui Hris- 
tos în el s . 

Pe de altă parte acelaşi teolog spune : «Cincizecimea apare ca scopul 
ultim al iconomiei trinitare a mîntuirii. Urmînd Părinţilor se poate spune 
chiar că Hristos este marele înaintemergător al Duhului Sfînt» 9 . Sfîntul 
Atanasie spune : «Cuvîntul a asumat trupul, pentru ca noi să primim pe* 
Duhul Sfînt. Dumnezeu s-a făcut purtător de trup, pentru ca noi să ne- 
facem purtători de Duh ţpnevmatofori)» 10 . După Sfîntul Simeon Noul 
Teolog, «scopul şi destinaţia întregii opere a mîntuirii noastre prin Hris- 
tos este ca credincioşii să primească pe Duhul Sfînt» ". Iar Nicoîae Caba- 
sila spune : «Care este efectul şi rezultatul actelor lui Hristos ? ... Nimic 
altceva decît coborîrea Duhului Sfînt peste Biserică» i2 . 

Se constată o reciprocitate între lucrarea Cuvîntului şi a Sfîntului 
Duh. In Re\elaţia Vechiului Testament, Duhul Sfînt pregăteşte venirea 
în trup şi opera de mîntuire a Cuvîntului. în Revelaţia Noului Testament r 
Cu\ intui întrupat pregăteşte coborîrea Duhului Sfînt. Mîntuitorul spune : 
i<Vă este de folos să mă duc. Căci dacă nu mă voi duce, Mîngîietorul 
nu va \eni la voi, iar dacă mă voi duce, îl voi trimite la voi» (Ioan XVI r 
7). Iar Sfîntul Evanghelist Ioan zice, comentînd cuvîntul Mîntuitorului • 
Cel ce crede în mine, precum a zis Scriptura, rîuri de apă vie vor curge 
din pintecele lui», <iar aceasta a zis-o despre Duhul pe care aveau sl-I 
primească cei ce cred în EL Căci încă nu era (dat) Duhul, pentru că Iisus 
ir că nu era proslă\ IU (Ioan VII, 38 — 39). 

Pavel E\dochimov spune în legătură cu această reciprocitate- «în 
timpul slujirii păminteşti a iui Hristos, relaţia oamenilor cu Duhul Sfînt 

* u se efectua decît prin si în Hristos. Din contra, după Cincizecime, re- 
laţia cu Hristos nu se efectuează decît prin şi m Duhul Sfînt* n . 

S-ar putea spune că nu numai după înălţarea Cuvîntului întrupat la 
cer, relaţia cu El se efectuează prin Duhul Sfînt, ci şi înainte de întru- 
parea Lui. 

Pe de altă parte, aceasta înseamnă că Duhul Sfînt şi Cuvîntul lui 
Dumnezeu nu erau despărţiţi în perioada în care Duhul Sfînt pregătea 
întruparea Cuvîntului şi în cea în care Cuvîntul întrupat pregătea cobo- 
rîrea Duhului, cum nu sînt despărţiţi nici în cea prezentă, în care Duhul 

7. P E\dochimov L Esprit Saint dans la Traditwn orthoăoxe, Les Editions du Cerf, Fans» 
1969, p. 87 8. Ibidem. 9. Ibidem. 10. De inccrrnatione 8 ; P G, XXVI, 996 C. 

li. Cuvînt 38. După P E\docfamov, ©P cit , p 89. 
12. Explicarea Dumnezeieştii Liturghii, cap. 37. După Evdochimov, op. cit, p. cat. 

13 Op. Cit , p. 90. 
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Sfînt ne deschide accesul la Cuvîntul înălţat cu trupul la cer. Pavel Ev- 
dochimov spune : «Cincizecimea restituie lumii prezenţa interiorizată a 
lui Hristos şi îl revelează acum nu înaintea, ci înăuntrul ucenicilor» !4 . 

Cînd Hristos pleacă din planul vizibil, spune ucenicilor : «Voi veni 
la voi ... Voi fi cu voi pînă la sfîrşitul veacului» (Matei XXVIII, 20). «în 
acea zi (ziua Cincizecimii) veţi cunoaşte că sînt în voi» {îoan XVI, 16; 
XIV, 20). 

Cuvîntul şi Sfîntui Duh sînt cele două Persoane divine care efec- 
tueaVă Revelaţia în mod solidar. Amîndouă revelează pe Tatăl şi se re- 
velează una pe alta, ca şi în viaţa internă dumnezeiască. între Cuvîntul 
şi Duhul Sfînt există o reciprocitate a revelării şi ambele împlinesc o 
revelare comună a Tatălui. Dar reciprocitatea în lucrarea lor revelatoare 
nu constă în înlocuirea uneia prin alta, ci ea se reduce numai la o ieşire 
a uneia sau a celeilalte pe primul plan revelator. Nu e vorba nici măcar 
ae schimbarea poziţiei de subiect revelator cu cea de obiect revelat, căci 
nici Cuvîntul, nici Duhul Sfînt nu pot deveni în sens propriu obiecte ale 
Revelaţiei. Aceasta se vede din faptul că Fiul acceptînd să fie revelat de 
Duhul Sfînt, o face aceasta în mod activ, trimiţînd totodată împreună cu 
Tatăl pe Duhul. în sensul acesta şi Duhul Sfînt trimite pe Fiul împreună 
cu Tatăl Astfel expresia «prin» se aplică nu numai Fiului în raport cu 
Duhul Sfînt, ci şi invers. Sfîntui Ambrozie spune : «Tatăl cu Duhul tri- 
mite pe Fiul ; la fel, Tatăl cu Fiul trimite pe Duhul» 15 . Fericitul Augustin 
spune, la rîndul său «Să nu gîndim că Fiul a fost trimis de Tatăl în aşa 
fel că n-a fost trimis şi de Duhul Sfînt» 16 . 

Dar simpla indicare a reciprocităţii revelatoare a Fiului şi Simţului 
Duh, cu menţinerea fiecăreia din ci într-un rol activ, fie că iese cînd unul 
cînd altul pe primul plan al revelării, nu este şi o explicare a acestei 
schimbări de roluri între cele două Persoane. Ca atare această simplă 
indicare se cere după o explicare. 

Numai o explicare a ei ne poate da ultimul motiv al reciprocităţii 
amintite. Numai o explicare a ei ne-ar putea da o înţelegere a particu- 
larităţii rolului activ pe care-1 are o Persoană divină, fie pe planul prim, 
fie pe planul al doilea în acţiunea ie\ elatoare. 

Există o împrejurare care explică |n parte mai lămurit conlucrarea 
continuă a Cuvîntului şi a Sfîntului Duh şi reciprocitatea lor, cu variata 
lor ieşire pe primul plan, în desfăşurarea Revelaţiei. 

împrejurarea aceasta este faptul că cuvîntul in Vechiul Testament 
este încă un cuvînt cu sensuri la un nivel adecvat omenirii de atunci, 
un cuvînt cu reduse efecte duhovniceşti. Această redusă sensibilitate 
duhovnicească din Vechiul Testament vede puterea lui Dumnezeu mani- 
festată în acte extraordinare ca o putere deosebită de cea manifestată 
în sensibilitatea duhovnicească. Acest cuvînt contribuie totuşi la dezvol- 
tarea duhovniceasca a tuturor. Iar în măsura în care face aceasta, pre- 



\ 



16 Contra Maxtmin artăn, iţ, 20, 4 ; P. L., XLII 790 Citatele din aceşti Părinţi luate de 
la P. Evdochimov, op cit f p. 72 

14. Ibidern. 15 De Spiritu Sancto, III, 1 8 şi 3 P L XVI, 811—312. 
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găteşte cob'orirea Duhului Sfînt în "oameni» Duhul Sfînf coborlnd şi sen- 
sibilizînd duhovniceşte pe oameni, ii pregăteşte, Ia rindul său, pentru un 
cuvînt cu sensuri superioare şi pentru sesizarea puterii lui Dumnezeu 
manifestată în creaţie. Şi cuvîntui plin de toate sensurile, în toată pro- 
funzimea lor, e adus de Cuvîntui întrupat Dar Cuvîntui apărut ia acest 
nivel, venit în propriul său ipostas, ca izvor al tuturor sensurilor supe- 
rioare celor imanente, pregăteşte, ia rîndul său, sufletele pentru primirea 
-upremă a Duhului, la Cincizecime. Cuvîntui venit ca ipostas pregă- 
teşte coborîrea Duhului caispostas i7 , dar nu intr-un singur om, căci El 
este Duhul comuniunii, ci in Biserică, ca sursă a tuturor darurilor şi cu 
efecte de suprema sensibilizare, care face ca puterea din afară să de- 
vină şi să fie văzută ca putere produsă în interior şi iradiată din inte- 
riorul sufletelor. 

Dar în tot timpul Cuvîntui a avut cu sine ca împreună-lucrător pe 
Duhul, iar Duhul a făcut înţelese şi eficiente cuvintele lui Dumnezeu ca 
anticipări ale altor cuvinte mai lămuritoare şi în ultimă analiză ca anti- 
cipări ale venirii Cuvîntului ipostatic în trup. Sfîntui Vasile cei Mare 
afirmă împreună-lucrarea Cuvîntului şi a Duhului Sfînt înainte de în- 
truparea Cuvîntului, în timpul prezenţei Cuvîntului întrupat pe pămînt 
şi după aceea, în Biserică. Mai întîi el arată că Duhul e forţa care sus- 
ţine dinamismul creaţiei spre desăvîrşire, adică spre Dumnezeu, deşi ea 
are o anumită desăvîrşire — produsă de Duhul — încă de la început * 
«Astfel deci de la creaţie e prezent Duhul Sfînt în cei ce nu sînt încă 
desăvîrsiţi prin înaintare, dar desăvîrşiţi totuşi de la însăşi zidirea lor, 
acordîndu-le harul Său spre desăvîrşirea şi împlinirea fiinţei lor». Aooi 
• ndicînd lucrarea specială a Duhului Sfînt în iconomia mîntuirii, Sfân- 
tul Vasile continua «îar .conomnle referitoare 3a oameni, săvârşite de 
marele Dumnezeu v Mîntuttorul nostru Iisus Hristcs după bunătatea 
Iui Dumnezeu, cine \ a nega că s-au împlinit prin harul Duhului ? Fie 
ca priveşti bi<~ecu\ mtările patriarhilor, ajutorul dat orin aşezarea ce 
legi, tipurile, profeţiile, \itejiile din războaie, -emnele crin cei drepţi? fie 
ele savîrşite în cursul prezenţei In trup a Domnului. Toate au fost 
prin Duhul. Mai întîi Duhul a fost împreună chiar cu trupul Domnului, 
faeîndu-se ungere şi fund prezent în mod nedespărţ.t, după cum s-a 
scris «Peste care v ei vedea Duhul coborîncu-se şi ramînind peste El, 
acela este Fiul Meu cel iubit» (Ioan T, 33) ? şi «Iisus din Nazaret, pe 
care L-a uns Dumnezeu prin Duhul Sfînt» (Fapte X, 38). Apoi foard lu- 
crarea o sâ\ teşea fund împreună prezent Duhul... şi cînd lucrau pute- 
rile, era de faţă Duhul în chip nedespărţit. Nu i-a l'psit Acesta nici 

dupâ ce a înviat din morţi. Căci înnoînd Domnul pe om şi redîndu-i 
harul pe care acesta ii primise prin suflarea iui Dumnezeu şi pe care 
l*a pierdut, suflînd în faţa ucenicilor, ce zice ? : «Luaţi Duh Sfînt, că- 
rora veţi ierta păcatele iertate v or fi şi cărora îe veţi ţinea, vor fi ţi- 
nute» ţîoan XX, 22 — 23). Iar oiînduirea Bisericii nu se săvîrşeşte cu 






11. P. £vdochimo\, op cd -p H în ziua CmcizeCimu El vine în lume în persoarsâ, 
ipostatic, lucrlnd în interiorul naturii El se pune ca un fapt interior al naturii u^ane. Prin 
aceasta natura e adusă in starea ei normală». 
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înţelepciune şi incontestabil prin Duhui? «Căci El a pus, zice, în 
Biserică întîi apostoli, ai doilea prooroci, al treilea dascăli, apoi pu- 
teri, apoi darurile vindecărilor, ajutoare, conduceri, feluri de limbi» 
li Cor. XII, 28) 18 . 

Dar adevărata explicare a reciprocităţii Fiului şi Duhului Sfint în 
revelarea lui Dumnezeu şi a poziţiei particulare a Duhului Sfînt în ea, 
nu le poate da decît relaţia persoanelor divine in interiorul Sfintei 
Treimi. Poziţia specială a Sfîntului Duh în interiorul Sfintei Treimi' face 
din El introducătorul energiei divine în creaţie. 

3. Duhui Simt, introducătorul energie! divine în creaţie. — Faptul 
de temelie care explică particularitatea rolului Duhului Sfînt în Reve- 
laţie şi în Biserică este locul lui în Sfînta Treime. După învăţătura or- 
todoxă, Sfîntul Duh purcede de la Tatăl şi străluceşte din Fiul 19 . Aceasta 
implică o reciprocitate şi o împreună-acţiune revelatoare a Fiului şi a 
Duhului Sfînt şi în acelaşi timp rolul deosebit de revelator al Duhului 
Sfînt. 

Această poziţie a "Dufaujuijii Treime şi orientarea lui Dumnezeu prin 
El spre realitatea a doua care este creaţia, explică de ce Duhul e cel 
ce introduce în mod special energiile di\ine în creaţie şi le face intime 
î proprii creaturii. El se face punte peste separaţia între Dumnezeu şi 
creaţie. El îndumnezeieşte şi eternizează creaţia. 

Energiile acestea pornesc din Tatăl. Ele sînt primite de Fiul în modul 
sau propriu şi de Sfîntul Duh în modul său propriu» dar împreună cu 
Fiul. Dar Duhul întorcindu-se ca bucurie şi ca strălucire din Fiul spre 
Tatăl, bucuria şi strălucirea aceasta sînt în alt fel bucuria şi strălucirea 

Fiului, întrucît întoarcerea sa spre Tatăl din Fiul are în strălucirea pe 
care o manifestă spre Tatăl şi strălucirea Fiului, căci e trecută prin Fiul. 
Totuşi, unirea aceasta nu înseamnă şi confuzie. In bucuria strălucitoare 
a Fiului de Tatăl, Fiul rămîne Fiu care se ştie în bucuria şi în strălucirea 
comună 1 iu, neconfundat cu altă persoană. 

In baza acestei învăţături, Duhul Sfint strălucind dm Fiul îl face 
evident pe acesta, prin faptul ca se face si în noi putere care luminează 
pe Fiul, nu numai în faţa Tatălui, ci şi în faţa noastră. Prin aceasta Duhuî 
Sfînt aduce această strălucire a sa care porneşte din Fiul şi luminează pe 

Fiul m eul nostru cunoscător, întărind în acesta puterea de cunoaştere a 
Fiului şi prin aceasta şi a Tatălui, şi în acelaşi timp bucuria şi dragostea 
noastră pentru Tatăl asemenea bucuriei şi dragostei Fiului faţă de Tatăl. 
Luminaţi în interiorul nostru de Duhul ce iradiază din Fiul, îl vedem pe 
Fiul din care iradiază Duhul. Iar Duhul este însăşi lumina sălăşluită în 
uoi, devenită lumina noastră. Duhul este lumina dumnezeiască, devenită 
lumină subiectivă sau cunoaştere de Dumnezeu în noi. Hui apare în lu- 
mina transcendent-obiectivă a Duhului, devenită lumină subiectivă a 
noastră. Duhul face evident in faţa noastră pe Fiul ca realitate transcen- 



13 Liber de Spiritu Sanctu, cap. XVI ; XVI ; P. G„ XXXII, 140. 

19 Lucrul acesta I-a ous în relief patriarhul de Con&tantinopol Gngore Cipriotul. Vezi la 

Pr. D. stăruloae. Relaţiile treimice şi viaţa Bisericii, in «Ortodoxia», XV (19C4), nr. 4. 







denfcpbfectivăj^fasă il~ face "datorită faptului că EI ne-a devenit putere 
cunoscătoare subiectivă, sau s~a îmbibat în puterea noastră subiectivă de 

cunoaştere. 

$i aşa cum strălucirea Duhului din Fiul are asociată cu ea strălucirea 
Fiului, tot aşa strălucitoarea Lui din noi are asociată cu ea şi strălucirea 
Fiului In noi, întărind prin aceasta strălucirea noastră de fii ai Tatălui 
ceresc şi bucuria şi iubirea noastră faţă de Tatăl ceresc. Duhul sădeşte 
şi întăreşte prin aceasta în noi sensibilitatea perceptivă a lui Dumnezeu, 
ca sensibilitate filială. Totuşi oricît de mult sensibilitatea noastră are îm- 
bibată în ea sensibiliatea Duhului şi a Fiului, noi ne dăm seama totodată 
că altceva sintem noi, altceva este Duhul, şi altceva Fiuî. Sensibilitatea 
poate fi o sensibilitate combinată, dar persoanele sînt deosebite. Aşa este 
şi în Sfinta Treime, sensibilitatea filială a Fiului are în ea sensibilitatea 
Duhului, sau sînt o unică sensibilitate, pentru că sînt o unică lucrare, o 
unică energie, dar ca persoane sînt deosebite. 

De aici se vede că Duhul nu aduce în noi o lumină teoretică, ci o 
lumină care ne şi încălzeşte inima pentru Fiul şi pentru Tatăl, Faptul că 
Duhul aduce lumina lui Dumnezeu în noi, îl confirma Mîntuitorul grăind 
«Nu voi sînteţi care veţi vorbi, ci Duhul Tatălui vostru este care grăieşte 
întră voi* (Matei XX, 20). Iar Sfîntul Apostol Pavel spune : «Asemenea 
şi Duhul vine în ajutor slăbiciunii noastre ; căci nu ştim sa ne rugăm 
cura trebuie, ci însuşi Duhul se roagă pentru noi cu suspine negrăite» 
(Romani VIII, 26). 

în baza acestor cuvinte si a învăţăturii despre purcederea Duhului 
din Tatăl şi a strălucirii Lui din Fiul, care este şi o strălucire a Fiului în 
lumina Duhului, Părinţii au considerat pe Duhul Sfînt ca pe Persoana 
care aduce în suflete energia dumnezeiască, care de\ ine in acestea pu- 
tere de cunoaştere şi de iubire a lui Dumnezeu. Duhul Simt se uneşte cu 
^uoiectivitatea noastră, întărind puterea ei cunoscătoare, iubitoare şi făp- 
tuitoare şi îndreotind-o spre Dumnezeu, fără sa se confunde totuşi cu 
această putere. Cel ce a clus la ultima formulare teologică învăţătura că 
r**r*îil Sfint aduce în noi energia dumnezeiască a fost Sfîntul Grigore 
Pa dina. Pavel Evdochimov zice <4n timpul primelor opt secole asistăm 
ivi ciclul tirîstologic, care iasă loc m secolul al IX-lea ciclului pnevmato- 
joc c. Acesta din urmă, prin isihasm, atinge punctul său culminant în 
secolul aî XlV-lea şi-şi află armătura sa dogmatică în doctrina Sfîntului 
Cr.gore Palama şi m definiţiile sinoadelor din Constantinopol. Adagiul 
patristic . «Dumnezeu s-a făcut om, ca omul să poată deveni Dumnezeu», 
pur.e «îndumnezeirea» fiinţei umane, ca scop al iconomiei mîntuirii. El 
pnr* este aprofundarea decisivă la lumina teologiei Sfîntului Duh şi a doc- 
tnnei energiilor divine» -°. «Palamismul încheie marea elaborare pnev- 
matologică a evului mediu bizantin, căci, după Palama, «energia necreată 
e^te neseparată de Duhul Sfînt» 2l . 



23. P. E*>dochimov, op. Cîf,,p. 60. 

-1. Citat dupâ P. E\dochimov, op cit, p C4, din * Apărui ca Sfinţilor isthaşft, Louvam, 

1*33, 3 572. 
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Evdochimov încearcă şi o explicare a legăturii speciale între Sfîntul 
Duh şi energia divină, sau a faptului că Duhul Sfînt este subiectul special 
al energiei divine aduse în noi. El spune : «Palama subliniază acelaşi ter- 
men de «purcedere» : duhul purcede din Tatăl şi energia purcede din 
esenţa a cărei sursă este Tatăl. Duhul este acela în care se efectuează 
manifestarea eternă a slavei ; Duhul este acela, în care Dumnezeu, prin 
iubire, iese din esenţa sa, pentru că Duhul Sfînt este Duhul comuniunii 
Duhul iubirii treimice. în plenitudinea absolută a celor Trei, Duhul de- 
păşeşte opoziţia Tatăl-Fiuî ; El provine din Tatăl în mod unit (conjointe- 
ment) cu Fiul, asupra căruia» se odihneşte etern. Echilibrul Treimii per- 
fecte suprimă orice tentaţie «dyadică»- în procesiunea sa ipostatică, 
Duhul realizează ad Intra misterul unei alterităţi fără opoziţie şi adexîra 
manifestă purcederea naturală a energiei, eterna mişcare a iubirii trei- 
mice ... La nivelul esenţei comune, Duhul ca îpostas purcede din Tatăl 
singur, deşi unit (conjointement) cu Fiul asupra căruia se odihneşte. 
Ca energie divină, învaţă Palama, «Duhul se revarsă pornind din Tatăl 
prin Fiul şi, dacă vrem, de la Fiul» —» 

Evdochimov vede în această purcedere a Duhului ca energie prin 
Fiul, sau şi de la Fiul, posibilitatea concilierii între învăţătura ortodoxă 
despre purcederea Duhului Sfînt de la Tatăl şi Filîoque catolic. 

Temeiul în care vede Evdochimov posibilitatea concilierii între în- 
văţătura patristică şi Filîoque nu ni se pare însă convingător. 

Chiar energia necreată, Duhul nu o primeşte de la Tatăl şi de la Fiul 
ca dintr-un singur principiu. Căci şi Fiul primeşte simultan cu Duhul 
aceeaşi energie, rămînînd distinct ca Persoană. Credem că pentru expli- 
carea legăturii speciale care există între Duhul Sfînt şi energia necreată, 
comună de altfel tuturor persoanelor divine, trebuie să se menţină mereu 
în vedere poziţia Sfîntului Duh în Treime şi in orice raport al lui Dum- 
nezeu cu creaţia, deci şi în opera mîntuirii. 

Duhul Sfînt primeşte de la Tatăl aceeaşi energie necreată cu Fiul, 
dar fără ca Tatăl şi Fiul să se confunde ca persoane In comunicarea aces- 
tei energii către Duhul, sau ca Duhul să se confunde cu Fiul, odată ce 
nu se confundă nici cu Tatăl. Duhul primeşte energia aceasta în modul 

său propriu şi în modul său propriu este posesor al aceleiaşi fiinţe şi 
energii divine. 

Fiinţa şi energia Duhului nu sînt deosebite de ale Fiului, căci nu sînt 
deosebite nici de ale Tatălui. Dar ca Persoane, ca moduri de a poseda 
fiinţa şi de a activa energia comună, cele Trei Persoane sînt deosebite. 

DuhuLSfînt îsi păstrează în toate privinţele rolul Său de al Treilea 



în Treim e ; nu şi-1 schimbă şi nu şi-1 confundă cu al Doilea, pentru că 
Traine^ şi^entru^că nuje ]30jt^şchimba 

ordinea în Ea^Aceasta nu înseamnă că Tatăl nu e perfect în Sine şi în 
lucrarea Sa, ci are nevoie de Fiuî r sau Fiul nu e perfect în Sine şi în 
lucrarea Sa, comună cu a Tatălui, ci are nevoie de Duhul Sfînt Dar fie- 



22, Op cit** p 63 , citatul din Palama e dat după J, ^Vleyendorff, tntroduction ă V4tude de 
Saxnt Grggoire Palccmas, p. 315, 
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care e perfect, întrucît e unit cu ceilalţi doi. Sfîntul Vasile cei Mare spune: 
«Nici Tatăl, care lucrează toate în toate, nu are lucrarea nedesăvîrşită -, 
nici Fiul nu face creaţia cu lipsuri, fără desăvirşirea ei de către Duhul. 
Astfel nici Tatăl n~are nevoie de Fiul, cremă prin simplul fapt că voieşte ; 
dar voieşte prin Fiul. Nici Fiul n-are nevoie de ajutor, lucrînd asemenea 
Tatălui ; dar şi El voieşte să desăvîrşească prin Duhul» 23 . Lucr. 
căruia e perfectă, dar îniruQfc e comună cu a celorlalţi Doi. iar 

ea comuniunii nu prin sin 



(^v^J* 1 •m****** 



înseamnă 





ttactt e cu^cjilaiti QaL AlJrejAej^nu^^ 

mTmeral ordinal, cum„jaicLaLdQileaaiu ax^ace5t5ejxs* <-iCei Trei în Dum- 
ÎE2ot2I2uisS^^ Nici al Doilea nu ^ina^după» 

Primul, nici al Treilea «după» al Doilea. Ci toţi Trei sînt deodată din veci 
m eq^lljwuei.e .si^tiîîsTe. iZi prin numărare indicămjşpjî^^ 

ozîtîa~specîTîcă a fiecăruia, cam_nu 



p ersoane^ey iţjnd c onf uzi a «... Indicjhn__^____ 

™!JL2H!3^ alţii. .AUj£il£a 

ifi£fl£Le 5™ neze ^ e ^ÂLJml^a înseamnă că numai fiind şi un al Trei- 

ten ţă~şTîn fer icire. Al Treilea, e serniiuJ^esivîMrii DumnezeiriL^dar ioc- 
nTiTT^elîrfTcTlru vine după al doilea. Sfîntul Atanasie zice : «Iar Dom- 
nuT a spus ca Duhul este Duh al adevărului şi mmtuitor ; prin aceasta 
arată că în Acela este Treimea desăvîrşită» 25 . Sfîntul Vasile spune - «Noi 
socotim prin compunere, plecînd de ia unul îa mulţime prin adaos, spu- 
nînd unu, doi, trei, sau primul, al doilea, al treilea, «Căci Eu sînt Dum- 
nezeu primul şi Eu după aceea» (îsaia LIV, 6). Un al doilea Dumnezeu 
n-am auzit nici a-/i. Căci închinîndu-ne lui Dumnezeu din Dumnezeu, 
mărturisim şi proprietatea deosebită a ipostasului, dar rămînem şi în mo- 
narhie, nerupînd pe Dumnezeu într-o mulţime despărţită» - G . Sau mai pre- 
cis «Deci după particularitatea persoanelor e unul şi unui, dar după co- 
munitatea firii amîndoi sînt una» 27 . Fiind Trei numai după proprietăţile 
personale distincte, chiar după aceleaşi proprietăţi, întrucît ele nu rup 
unitatea fiinţei, fiecare din cei Trei implică pe ceilalţi doi. 

La Dumnezeu cei Trei nu sînt despărţiţi. De aceea nu se poate \ orbi 
m sens propriu de numărul trei. In fiecare sînt şi ceilalţi Doi, a\ ind 
aceeaşi fiinţă şi aceeaşi lucrare. într-un fel sînt în acelaşi timp unul. Dar 
nu smt nici simplu unul, pentru că fiecare are aceeaşi fiinţă şi foloseşte 
aceeaşi lucrare într-un mod propriu : Ei sin t o Tn-Unitate, Cei Trei nu 
pot îi reduşi nici la dlcdâ ca în Fiîioque (Tatăl-FmTca~lînitate deosebită 
de Duhul Sfint). Numai Trei în neîncetată reciprocitate, sau trei în care 
Secare implică pe ceilalţi "şTse "fereră îa eî, reprezintă deplinătatea exis- 
tenţei, a fiinţei. Propriu-zis Fiîioque înseamnă despărţire. Al Treilea însă 

e pentru a depăşi doimea, nu pentru a produce o noua doime (între primii 
doi şi al treilea) - s . Duhul văzut nu ca al Treilea între Doi, ci ca al doilea 
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Liber de Sp.ritu Sanao, cap. XIII ; P G XXXII, 136 

P E»dochiT.ov, op, et, p t-, 25. Epistola ad Seiapion I, p G XXVI, 53? 

Liber de Sp t n 4 U Sanc'o, cap X\m ; P G. \X\1I, col 13 27 Ibîdem 

Sfîntul Grgore de Nazianz spune * «Tie-imea desăvirşitâ dm trei desavirşiU ; căci 
mişclndu-se din priciră bogăţiei ei, dar depăşind doimea (căci e mai presus de 
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în relaţie cu o unitate inpersonală realizată de ceilalţi doi, ar face im- 
posibilă orice relaţie inter personală în Dumnezeu. Un astfel de Duh 
Sfînt trimis nouă nu ne va da nici nouă putinţa unei relaţii cu Dumnezeu 
ca comunitate de persoane supreme, ci cu o fiinţă comună a Tatălui şi a 
Fiului. Nu degeaba catolicismul vede fericirea veşnică în contemplarea 
fiinţei divine, care, neputînd fi o unire cu acea fiinţă, căci unirea cu o 
fiinţă desfiinţează fiinţa proprie, e o cugetare intelectuală ? dar aceasta 
n-are nimic de-a face cu relaţia intorpersonală, care e comunicarea fără 
confuzie a celor ce se află în relaţie. 

Dacă primii doi s-ar uni pentru a purcede pe al treilea, ar însemna 
că între ei nu e o desfacere de unitate şi n-au nevoie de al treilea. Sau 
între unitatea refăcută a celor doi prin ei înşişi şi cel de al treilea s-ar 
produce o nouă desfacere care ar cere purcederea unui al patrulea, din 
unitatea refăcută a celui de ai treilea cu unitatea celorlalţi doi. Al trei- 
lea nu poate proveni din primii doi în comun, pentru că în acest caz pri- 
mul ar fi împar\it cu al doilea calitatea sa de sursă a tuturor celor ce 
urmează. Dar numai din Primul pornesc toţi ceilalţi numeri, în calitatea 
Iui dg_unulj}riii excelenţă, 

"~ IjeUe^însearm^ sur# ajJQoilejujca şi orien- 

ţiBiJdepiEîml^ celui d^al Doilea spre Primul. Dacă născînd pe Fiul, 
pe al Doilea, Tatăl pune in faţa sa în locul nimicului pe cineva egal cu 
Sine, purcezînd pe cel de al Treilea nu mai pune pe Cineva în loc de 
nimic, ci pe Cineva prin care merge spre al Doilea, spre Cineva care 
este. Iar prin acest al Treilea nu se manifestă numai bucuria Primului 
faţă de al Doilea, ci şi bucuria celui de al Doilea faţă de Primul, bucuria 
că există prin acela. Al Treilea nu poate purcede decit de la Primul, pen- 
tru că numai de la El, ca izvor suprem şi unic, poate ieşi în ultima in- 
stanţă Cineva sau ceva. Dar al Treilea nu e numai un semn al bucuriei 
Tatălui de Fiul. în cazul acesta Tatăl ar fi singur în această bucurie şi 
aceasta n-ar mai fi bucurie adevărată. Al Treilea străluceşte din Fiul, 
pentru că Fiul îşi însuşeşte bucuria Primului faţă de El şi o face bucuria 
Sa faţă de Primul. 

Bucuria este nu numai a Tatălui şi a Fiului, ci şi cel de al Treilea, ca 
purtătorul acestei bucurii între cei Doi, are această bucurie. E ceea ce a 
spus Sfîntul Gngore Palama . «Astfel Duhul este bururia eternă a Tatălui 
şi a Fiului, în care (toţi Trei) se bucură împreună. Vceastă bucurie e tri- 

matene şi for-.iă, dan care suit corpurile), se hotarn ceste ca Treime (căci aceasta e prima 
care depăşeşte compoziţia doimii), ca să nu fie dumnezeire amci stumtă, ruci revărsată la 
nesfârşit. Căci pnmul lucru arată lipsa de genai oftate, U doilea dezordinea»* (Or. 22, 8; 

P. G., XX V, 116 OD). 

Sfîntul Gngore a obser\at in mod uimitor ceea ce observă azi un mare fizician, că 
orice realitate are o graniţă, căci numai numcul e indefinit {Bernanrd Piu libert, Der Dreteine, 
Chnstian Verlag, Stern am Rnem, Schveitz, 1370, p- 1C3) . «<Das Se.ende bat Bestand weil es 
Grenzen aafweisst : weil es sieh in Onteischeidungen und Verân demn gen darbietet. Die 
letzlich Exist entzbegiunden de Grenze des Seienden ist ab^r jene Grcnze zum Niehts. Das 
Seiende ist Unterscheidung \om Ivchis» Dumnezeu e&le infinitul deosebit de nimic, deci 
definit ca existenţă infinită faţă de nimic Fiul e definit ca Fiu, definind pe Tatăl ca pe 
Cel ce are pe cineva în suprema intii ,uate a iubim, în loc de a sta în faţa nimicului. Iar 
Duhul Sfînt e cel pnn care Tatăl şi Fiul depăşesc desface! ea. 
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t/Ubâ de cei Doi celo* vrednici ... Dax purcede de la Tatăl singur în exis- 
fentl* 2 * O bucurie care ea însăşi ar fi impersonală, i-ar lăsa pe cei doi 
mea reparaţi. Bucuria perfectă între doi nu o poate provoca decît tot o 
persoană, care să fie activă m acţiunea trecerii cu adevărat a bucuriei de 
la~urjuTTâ~aIiuL Aceasta nu înseamnă totuşi că Duhul Sfînt prin Sine are 
insuşIreaPîpecîală de a fi bucurie sau purtător special al bucuriei. El are 
aceeaşi fiinţă şi energie cu celelalte Persoane divine. Dar El e bucurie 
sau purtător de bucurie în special în calitatea lui de al Treilea, de cel 
priii- care cei Doi se orientează _unul Jire^Uul^aji_j^^ 
c omun şi fiecare în parte. Odată ce există al Treilea, bucuria e între toţi 
Trei sau şi între doi, fiecare menţinîndu-şi locul său. Daiiuil^păsiLează. j n 
TTTod şpecjaj locul celui de al Treilea* Duhul este purtătorul bucuriei Ta- 

idjuLşUflJluainel Fiului, dar El este 

Şlâ^st? 1 bricmujj^c ei. «în 

cei trei sori (ipostasuri) care se compenetrează, una este lumina», spune 
Sf nitul îoan Darnaschin 30 , iar un tropar de la înmormintare spune • «O 
Dumnezeire în trei străluciri» (ipostasurij. 

Fiecare lucrare (energie) e săvîrşită de toţi Trei «, aceasta e bucuria 
comună. Dar fiecare o săvîrşeşte din poziţia lui, în calitatea lui personală. 
Şi totodată In fiecare se află lucrînd în lucrarea comună şi ceilalţi doi. 

Duhul Simt o duce la capăt, şi în acest sens se zice că o desăvîrşeste. 
Dar nu ar duce-o la capăt, pentru că nu ar desăvîrşi-o, dacă nu ar primi-o 
de la Tatăl şi nu ar manifesta-o prin Fiul, sau dacă Fiul nu ar manifesta-o 
prin Duhul. Sau nu ar desăvîrşi-o, dacă nu ar fi prin lucrarea sa comună 
şi ceilalţi doi în El, împreună-lucrînd, dar fiecare în poziţia lui. în Duhul 
se duce la capăt pentru că în al Treilea se vede şi se realizează comu- 
niunea desăvirsită în Dumnezeu, manifestată în toate lucrările Lui. 

Locul acesta îi rînduieşte pe Duhul pentru rolul lui deosebit de im- 
portant în raportul lui Dumnezeu cu creaţia şi în opera de mîntuire. 

JbLfLJ^&£iâ- iui^auxnxie^^u.-arieraiaU, spre cxe^tie^^xîndsă î&tăms&eâ 

«iLHf a il£^ Dacă crea ti a ca realitate pusă m lo- 

cul nimicului în faţa lui Dumnezeu, reprezintă oarecum pe Ţiul, este ima- 
ginea Pvului, Duhul Sfînt nu poate fi reprezentat printr-un simbol cieat, 
( aci fiii d comunicarea de la Dumnezeu la creatură, rămîne în aceasta 
lucrare a sa El însuşi ca necreat, ca persoana dumnezeiască şi pune în 
ambianţa necreatului, creatura. Dar nici Fiul nu lasă creatura numai ca 
imagine a Sa, despărţită de sine, ci o şi asumă în Sine. Iar Duhul care 
se odihneşte peste Fiul în \eci ca bucurie a Tatălui şi e rînduit să ex- 
prime bucuria lui Dumnezeu către creaţie, aplecată peste creaţie, în Hris- 
tos se ocuhneşte nu numai peste Fiul, sau numai peste creaţie, ci peste 
Fiul care şi-a unit creaţia, sau peste creaţia asumată în Fiul. 

4. Transparenta Duhului Sfînt în Revelaţie prin sensibilitatea sufie- 
tuiui pentru Dumnezeu şi prin puieiea din cuvînt şi din afara cuvîniului. 
— Duhul Sfînt, aducînd energia divină în intimitatea conştiinţei umane, 

29 Cap phys 37 P G, CL, 1144-1143 30 De fide oith , 18, P C, XCIV, S29 
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produce o sensibilitate a acesteia pentru Dumnezeu, o simţire a prezentei 
şi lucrării lui Dumnezeu în ea însăşi şi în îumfe. Sfîntuî Atanasie spune : 
«Fără Duhul sîntem străini şi departe de Dumnezeu. Iar prin împărtăşirea 
de Duhul ne unim cu dumnezeirea. Deci a O în Dumnezeu nu e un lucru 
al nostru, ci al Duhului care este şi ramme în noi, pînă ce îl păstrăm în 
noi prin mărturisire* 3 K în Duhul Sfînt Fiul îndumnezeieşte făptura, pen- 
tru că în Duhul se sensibilizează ea pentru Dumnezeu. «în acesta slă- 
veşte cuvîntul făptura, iar îndumnezeind-o o aduce Tatălui. Dar cel ce 
uneşte zidirea cu cuvîntul n-ar putea fi el însuşi creatură» 32 . Sensibili- 
tatea aceasta este în primul rînd o capacitate specială a sufletului pen- 
tru perceperea lui Dumnezeu ca deosebit de lume. Dar sensibilitatea a- 
ceasta este în acelaşi timp o accentuare a conştiinţei umane însăşi, a lo- 
cului propriu al credinciosului ca om în existenţă. Cel sensibil pentru 
Dumnezeu are o sensibilitate accentuată şi faţă de semenii săi. Ea este 
deci şi o accentuată umanizare. Cel ce are o astfel de sensibilitate nu va 
spune către semenii săi : «Ştii cine slnt eu ?». El nu va pierde nici o clipă 
conştiinţa smereniei sale, a dependenţei absolute de fiinţa supremă în ra- 
porturile cu semenii săi. 

Prirra treaptă a acestei sensibilităţi e credinţa. Pe măsură ce ea creşte 
însă, implică în ea o tot mai accentuată intuiţie a realităţii transcendente 
a lui Dumnezeu. Cel ce are această sensibilitate, vede pe Dumnezeu pre- 
tutindeni, prin toate. Sensibilitatea fată de semeni nu are în sine marea 
sa forţă şi delicateţe," cum o are sensibilitatea faţă de Dumnezeu. Sau ca- 
pătă această acuitate numai alimentată de sensibilitatea pentru Dum- 
nezeu. Dar atunci, numai o lucrare a lui Dumnezeu în suflet poate pro- 
duce această evidentă deschidere şi sensibilitate pentru Dumnezeu cel 
transcendent. Lucrarea aceasta o aduce în sulîet Sfîntul Duh. 

Sensibilitatea aceasta este în acelaşi timp o mare afecţiune şi un pu- 
ternic sentiment de răspundere faţă de Dumnezeu "l Răspunderea poate 
lua forma unei sfieli, sau a unei frici, sau a unui sentiment al datoriei de 
a împlini o misiune între oameni, sau a unei anumite forţe şi obligaţii de 
a evita păcatul. Pe toate le produce m suflet Sf intui Duh, El răspunde 
prin Fiul şi împreună cu Fiul ia iubiroa Tatălui, manifestată de Tatăl 
către Fiul tot prin Duhul Sfînt. Dar m fiinţa umana, creatură infima, 
răspunderea produsă de Duhul faţă de Dumnezeu ia forma adoraţiei dacă 

e afecţiune, sau a fricii şi cutremurului, a unei absolute obligativităţi de 

împlinire a voii lui Dumnezeu. Numai Duhul Sfînt poate produce şi în 



31 OratiO IU contra Arianos ; P G XXV I 373 
32. Eptst I a Serap , P G , XXVI, 589 

33 Aceasta este «simţirea mmtn» (scutirea spiritului), de care \ orbesc Sfinţii Părinţi. 
D'adoîi al Fot» cui spjne «.Sirr P rea minţii consta oi gustai ea precisă a realităţilor distincte 
din lumea nevăzută» (Ciwint asee+ic, cap XXX Filocaîta rom voi î, ed Ir, Sibiu, 1947, p. 
245). Tot Diadoh atribuie aceasta cunoaştere prin «simţirea minţii**, Sfmtului Duh, zicînd 
«-Deci se cade ca prin toate şi mai ales prin pacea sufletului, sâ dăm odihnă Sfântului Duh 
în noi, ca sâ avem sfeşnicul cunoştinţei lummind totdeauna în noi* (Op, cit , cap 28 ; p. 244. ; 
vezi şi cap. 24, 36, 37, 38 ; op cit , p 242, 248—249) Despre caracterul de afecţiune al acestei 
«simţim» produse de Sfîntul Duh, zice Diadoh ■ «Se înttmpîă uneori că sufletul se aprinde 
spre dragostea Iui Dumnezeu, fund luat de o mişcare neşovăielnică .. Ctnd i se întîmplă 
aceasta, este lucrarea Sfmtului Duh» (Op. cit , cap. 33 , p. 347) 
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noi răspunderea îa iubirea şi îa apelul Tatălui, aduse în noi tot de Duhul. 
Numai El poate trezi şi întări în noi sensibilitatea şi responsabilitatea de 
fii faţă de Tatăl ceresc. 

în starea aceasta de acută sensibilitate în Duhul, îşi zice Isaia, după 
ce tot prin această sensibilitate în Duhul a văzut pe Dumnezeu în slava 
Lui * «Vai mie, că sînt pierdut !... Pe Domnul Savaot L-am văzut cu ochii 
mei» (îsaia VI, 5). în starea aceasta vede Moise pe Dumnezeu în ruqul 
care ardea şi nu se mistuia şi aude porunca sa nu se apropie încălţat 
(nepăsător), ca şi porunca necondiţionată de a scoate poporul Israil din 
robia lui Faraon (Ieşire lî). Arhidiaconul Ştefan vede în Duhul pe Dum- 
nezeu şi se umple de un nemărginit entuziasm şi de curajul de a suporta 
moartea de martir (Fapte VII, 55). Şi tot astfel, umplîndu-se de Duhul, 
cînd aude închinăciunea Măriei, Eîisabeta poate să spună. « De unde este 
mie aceasta, ca să vină Maica Domnului meu la mine ?» (Luca I, 42). 

Dar In Revelaţia Vechiului Testament Duhul lui Dumnezeu se arată 
de cele mai muite ori ca putere ? ca putere deosebită de cea a naturii şi 
are dă celui ce o sesizează şi înţelegerea motivului pentru care ea se 
manifestă. în multe din aceste cazuri ea se manifestă ca un vînt în na- 
tură, ca o suflare puternică. Sau mai degrabă pune în mişcare un astfel 
de vînt El însuşi mişcă sufletul omului asemenea unui vînt, deci acţio- 
nînd ca un vînt spiritual De aici numele Duhului = suflare, vînt fruah, 
rveja?) Printr-un vînt puternic desparte Domnul Marea Roşie, ca să poată 
trece Israil prin ea (Ieşire XIV, 21 ,- XV, 10). Tot printr-un asemenea 
vînt produce efecte folositoare pentru Israil şi nimicitoare pentru pie- 
dicile celor ce-i stau în calc (Ieşire X, 19 ; XVI, Î3 — 16 *, Numeri XI, 31). 
Duhul lui Dumnezeu îşi manifestă puterea nimicitoare pentru cei rai şi 
în alte forme (Isaia XXXIX, 27—28). La încheierea legamîntului Vechiu- 
lui Testament se dezlănţuie o furtună cu tunete şi fulgere, întărind în 
felul acesta în Israil frica de a călca poruncile Legii (Ieşire XIX, 16). Dim- 
potrivă, porunca ascultam de Fiul lui Dumnezeu cel întrupat, sau înfiin- 
ţarea noului legămînt, o însoţeşte Dumnezeu de lumina orbitoare a Du- 
hului care iradiază din Hristos la schimbarea la faţă, sau ca o suflare de 
vînt cu vuiet mare, dar în acelaşi timp însoţită de pogorîrea limbilor de 
foc, Ia Cincizecime (Fapte II, 2). Acum nu se mai impune Dumnezeu prin 
frică, ci prin con\ ingerea vederii spirituale şi prin puterea cuvîntului. 
Duhul ca suflare desăvîrşea la început creaţia (Facere I, 2 ; Psalmul 
XXXIII, 6 >, Intel. Sol. I, 6). 

Duhul Sfînt produce însă şi diferite efecte în suflete. Uneori produce 
efecte extraordinare în spiritul unor persoane. în special le dă darul pro- 
feţiei (Ieşire XI, 25—39; I Regi XIX, 20—211. Prin darul proorociei, pe 
care-1 comunică, face dintr-o persoană alt om (I Regi X, 6). Uneori nro- 
duce şi efecte exterioare asupra unor persoane (III Regi XVIII, 12; vezi 
şi Fapte VIII, 39). Un astfel de efect de putere manifestată exterior pro- 
duce asupra lui Iezechiel (III, XI). Aci se arată clar cum Duhul face în 
suflet perceptibil glasul Celui ce rosteşte cuvîntul şi puterea Lui - «Atunci 
m-a ridicat Duhul şi am auzit îndărăt un glas ca de tunet». Desigur că 
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auzîrea unui astfel de cuvînt plin de putere îl îndeamnă pe prooroc şi-1 
face în stare să comunice şi el cuvîntul cu putere. în general proorocul 
îezechiel simte puterea Duhului asupra sa ca mîna lui Dumnezeu care îî 
duce dintr-un loc într-altul (îezechiel, III, 24—27 ; VIII, 3 •, Xî f 1 ; 
XXXI, 1). Altădată prin Duhul, îezechiel vede slava lui Dumnezeu 
(XLIII, 5). Uneori puterea Duhului se manifestă în comunicarea puterii 
făcătoare de minuni (III Regi XVII, 14 urm.; IV Regi II, 15 i IV, 1 s.u.). 

Peste anumite persoane Duhul coboară nu numai trecător, ci le umple 
de harisme permanente. Aceasta o face mai ales cu unii conducători ai 
poporului israil şi cu proorocii. El «se odihneşte» peste Moise, tipul ori- 
ginar al conducătorului de popor şî al poorocului (Numeri XI, 17, 25), 
peste Iosua (Numeri XXVI, 18? Deut. XXXIV, 9), peste David (I Regi 
XVI, 13; II Regi XXIII, 2), peste Ilie (IV Regi II, 9) şi Elisei (IV Regi 
II, 15), 

în ei lucrarea Duhului de sensibilizare pentru Dumnezeu are efecte 
durabile. Dar pe măsura acestei sensibilizări sporite pentru Dumnezeu, 
sporeşte în aceste persoane şi responsabilitatea pentru comunitatea în 
mijlocul căreia Duhul i-a chemat şi le ajută să lucreze. 

Pe de aită parte, ele sînt şi persoane înzestrate cu un deosebit dar 
al rugăciunii. Ele sînt organe permanente ale Duhului, pentru că sînt 
foarte des în stare de convorbire cu Dumnezeu, care e o stare de rugă- 
ciune. Dar în rugăciune ele cer de obicei şi primesc de la Dumnezeu 
ceva pentru popor. Calitatea lor de organe permanente ale Duhului nu 
e o însuşire statică, ci se explică dintr-o relaţie vie continuă cu Dum- 
nezeu. Iar primind ceea ce cer, sînt şi organe ale puterii lui Dumnezeu. 
Aşa e Moise, aşa e Samuri, aşa e David. Sensibilitatea pentru Dumnezeu, 
harisma rugăciunii, vibraţia continuă pentru comunitate, harisma puterii 
formează un tot. 

Purtătorii privilegiaţi ai Duhului sînt proorocii, în acelaşi sens dina- 
mic de convorbire deasă cu Dumnezeu, de aprins interes şi de acută res- 
ponsabilitate pentru comunitate şi de putere care cîstigă aderenţa comu- 
nităţii pentru lucrarea lor în favorul ei. Ei primesc prin Duhul capacitatea 
deosebită de percepere a prezenţei lui Dumnezeu, a voii Lui ; ei stau în- 
tr-o relaţie vie cu Dumnezeu, în slujba poporului Israil. Prin aceasta pri- 
mesc de Ia Dumnezeu şi comunicarea unor intenţii de viitor ale lui cu 
privire la poporul israil, cu privire la mîntuire. 

Spre deosebire de falşii prooroci, care au în ei o falsă suflare, sau 
o excitaţie de caracter natural nervos, sau o pretinsă suflare a Duhului, 
neputînd cunoaşte voia lui Dumnezeu cu privire la viitor, deci neputînd 
spune decît minciuni, proorocul adevărat are Duhul lui Dumnezeu, prin 
care se află in relaţie intimă cu Dumnezeu, şi care de aceea e un Duh al 
ade\ aratei puteri şi cunoaşteri, un Duh al adevărului. în puterea Duhului 

ei trăiesc o ade\ arată răspundere către Dumnezeu pentru oopor, de aceea 
şi Dumnezeu le da lor răspuns cînd vor sa cunoască voia lui Dumnezeu 
cu privire la popor, pe cînd proorocii mincinoşi, neavînd nici o sensi- 
bilitate pentru Dumnezeu şi netrăind nici o răspundere pentru popor, 
ci urmărind interese egoiste, nu se bucură de o transparenţă a Duhului 
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^^ Ia popor. Numai sen- 

sibilitatea pentru comunitate, care e susţinută de sensibilitatea pentru 
Dumnezeu, face pe cineva capabil să străvadă în voia lui Dumnezeu şi 
în starea comunităţii viitorul acesteia sau le face pe acestea transpa- 
rente pentru ei. Şi numai această sensibilitate şi răspundere în faţa iui 
Dumnezeu pentru comunitate, dă celui ce vorbeşte in numele lui Dum- 
nezeu o putere de penetrare în conştiinţa comunităţii, chiar cînd îi face 
acesteia o aspră mustrare. «De ruşine se vor face văzătorii şi ghicitorii 
vor fi de ocară şi toţi îşi vor acoperi barba, căci nu vor avea nici un 
răspuns de la Domnul. îar eu sînt plin de putere, mulţumită Duhului 
lui Dumnezeu, de dreptate şi de tărie, ca să vădesc fărădelegile lui lacob 
şi păcatul lui Israil» (Miheia III, 7 — 8; lî, 11). Isaia are şi el conştiinţa 
că e trimis să vorbească de către Duhul iui Dumnezeu (Isaia 48, 16). 
Acest Duh face din gura lui «sabie ascuţită» (Isaia XL1X, 2). Din cuvîn- 
tul lui Dumnezeu iradiază Duhul ca o mare putere de revendicare, de 
cftemare către prooroc şi către cei cărora le vorbeşte acesta (Iona I, 



2; Iezechiel ÎL 1, 2). 



Dacă mai înainte Duhul lui Dumnezeu impresiona pe oameni mai 
mult prin puterea manifestată în acte exterioare extraordinare, începînd 
cu profeţii puterea lui se manifestă în primul rînd prin forţa spiritual- 
morală dată lor şi altor drepţi, forţă care este dobîndită şi întreţinută 
şi prin efortul persoanelor respective de a cultiva relaţia cu Dumnezeu 
de a împlini misiunea dată lor şi de a trăi o viaţă bine plăcută Lui. După 
ce prin Revelaţie unii oameni au realizat progrese în sensibilitatea lor 
spirituală, puterea Duhului se manifestă în actualizarea şi potenţarea 
acestei sensibilităţi a lor, care iradiază ca o putere din cuvîntul lor, dar 
adeseori se arată şi în unele fapte săvîrşite de ei sau cu ei. Duhul Sfînt 
şi-a găsit acum centrul său de acţiune şi de iradiere în fiinţa umană, în 
spiritul uman. Acum iese pe primul plan rolul Lui col mai propriu, care 
este cel de sfinţire a fiinţelor umane. Acţiunea lui directă asupra na- 
turii rămîne să se manifeste mai rar şi mai mult in acte de avertizare 
si de pedepsire a inşilor şi a comunităţilor care nu voiesc să devină 
purtătoare ale Duhului în vederea sfinţirii lor. 

Sălăşluirea şi lucrarea în sufletul uman sînt cele mai proprii Du- 
hului Sfînt, pentru că sufletul e de la sine făcut pentru această lucrare. 
Dacă în calitatea de ipostas, sau de bază a ipostasului uman, sufletul e 
un chip al Cuvântului dumnezeiesc, prin atracţia ce o simte în mod na- 
tural spre persoana supremă, spre relaţia cu ea, el are în sine de la în- 
ceput pe Duhul. Păcatul, care a slăbit tendinţa lui spre relaţia cu per- 
soana supremă, a pus sufletul într-o stare contrară naturii. Sălăşluirea 
Duhului, care restabileşte şi întăreşte în suflet relaţia cu Dumnezeu, nu 

e decît o restabilire a sufletului în stare conformă naturii lui. Lucrarea 
Duhului în suflet pentru întărirea relaţiei lui cu Dumnezeu, e cea mai 
proprie lucrare a Duhului privitoare la creaturi, pentru că numai sufle- 
tul e capabil de o relaţie conştientă, adică spirituală, cu alte persoane, 
deci în primul rînd cu persoana supremă şi mai special cu Duhul Sfînt, 
care, precum îl arată numele, e Spiritul prin excelenţă. Duhul Sfînt e 
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cei ce, aşa cura desăvîrşeşte relaţia intre persoana Fiului şi a Tatălui, 
aşa are calitatea de a întări şi relaţia subiectului uman, ca chip al Cu- 
vîntului' dumnezeiesc, cu Dumnezeu şi cu' orice alt subiect personal. 

Dar chiar prin aceasta sufletul devine transparent pentru Dumnezeu, 
sau Dumnezeu devine transparent pentru suflet. Astfel sfinţenia este 
starea de transparenţă a Duhului ca subiect pentru suflet, odată cu trans- ^ 
parenţa sufletului ca subiect pentru Dumnezeu. Prin această transpa- 
renţă se străvede Fiul şi Tatăl. Transparenţa aceasta este identică cu o 
stare de acentuată sensibilitate pentru Dumnezeu şi pentru oameni. 
Această sensibilitate o produce Duhul, pentru că Ei este al Treilea între 
cei Doi, între Fiul şi Tatăl, între Dumnezeu şi om, între om şi om. WŞft 
<l£scliMajeuj]u 1 P§ntru altul. Duhul este izvorul şi puterea supremă a 

aj^iiei., d esen idexi. Sfmtul Vasile zice : «Tot cel ce are sfinţenia ciştî- 

gată, nu devine incapabil de răutate. Dar Duhul Sfînt, fiind prin fiinţă 
sfînt, se numeşte fevor de sfinţenie* 34 . Duhul nu se poate închide în 
Sine, datorită însăşi fiinţei sâîe. Dar~creatura se poate închide. 

Acţiunea sfinţitoare a Duhului Sfînt exercitată în persoanele umane, ^ 
pr m care El restabileşte m ele starea normala şi transparenţa lor pentru \ 
fijiiîinezeu'rcu Icondîţî^'colIBorirîi acestora, o Înfăţişează Sf întuf "VasTîe { 
cel Mare astfel : «Unirea Duhului cu sufletul nu se realizează prin apro- 
pierea spaţială (căci cum s-ar apropia trupeşte de cel netrupesc), ci prin j 
depărtarea patimilor, care venind în suflet ulterior, prin iubirea de trup, 
l-au înstrăinat de unirea cu Dumnezeu. Deci de Mîngîietorul nu se poate ' 
apropia decît cel ce s-a curăţit de întinăciunea ce şi-a adunat-o prin J 
răutate şi a revenit la frumuseţea proprie firii (îtcoS to sx yoasaK %&%%tâ%,>* 
şi i-a redat acesteia, ca unui chip împărătesc, înfăţişarea originală prin ' 
curăţie. Acesta, sesizîndu-1, cum sesizează un ochi curat soarele, îţi va 
arăta în sine chipul celui nevăzut. Iar în fericita înfăţişare a chipului 
vei vedea frumuseţea negrăită a arhetipului. Prin acesta (prin Duhul) e 
urcuşul inimilor, călăuzirea celor slăbiţi, desăvîfşIFea~ceTor ce înaintează. 
Acesta, strălucind celor curăţiţi de toată pata, îi arată duhovniceşti prin ; 
comuniunea cu El. Şi precum corpurile luminoase şi străvezii, cînd cade 
vreo rază asupra lor, devin ele înseşi strălucitoare şi răspîndesc în ace- 
laşi timp o strălucire din ele, aşa sufletele purtătoare de trup, fiind lu- 
minate de Duhul, devin şi ele duhovniceşti şi comunică şi altora harul. . 
De aci vine prestanţa celor viitoare, priceperea Tainelor, cunoaşterea \ 
celor ascunse, împărţirile darurilor, vieţuirea cerească, cîntarea cu în- 
gerii, bucuria fără sfîrşit, stăruirea în Dumnezeu, asemănarea cu Dum- 
nezeu ? de aci şl cel mai culminant lucru dorit, care este a deveni Dum- 
nezeu» 35 . 

Deci jucrarea Duhului Sfînt în noi are o dezvoltare. Ea ne ajută să 
creştem în sensibilitate a noastră pentru Dumnezeu,, in sensibilitatea care 
suDortă din ce în ce mai greu să săvîrşească păcatul. De la credinţa în- 
cepafoăTe" ne înălţăm la o sensibilitate, la o afecţiune şi la o responsa- 
bilitate tot mai accentuată faţă de Dumnezeu. Acesta e drumul de înain- 



34. Epist. VIII ; P.G. XXXn, col. 369, 

35. Liber de Spiritu Sancto, cap. IX, P. G. t XXXH, 109. 
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tare m sfinţenie. Căci sfinţenia însăşi e o sensibilitate, o afecţiune şi o 
responsabilitate deosebit de accentuată faţă de Dumnezeu şi întrucît 
înaintarea aceasta se realizează sub conducerea, sub impulsul şi cu aju- 
torul Sfîntului Duh t Lui i se atribuie opera de sfinţire a noastră. Dar la 
această operă de sfinţire sau de sensibilizare a noastră pentru Dum- 
nezeu trebuie să contribuim şi noi, luptînd să depărtăm tot ce e gro- 
solan, tot ce e egoist, tot ce e exagerată pornire trupească în noi. Prin 
aceasta am devenit noi înşine transparenţi pentru Duhul. De aceea sfinţii 

sînt atît de transparenţi pentru Duhul, sau Duhul atît de transparent 
pentru ei. 

Dar revenirea deplină a Duhului Sfînt în fiinţa umană, are loc în 
Flrbtos. Hristos, fiind ipostasul care şi-a făcut proprie natura umană, are 
unit cu sine şi în starea de om pe Duhul Sfînt. în Fiul lui Dumnezeu cel 
întrupat Duhul se află ipostatic, cum se află şi în starea Lui dinainte de 
întrupare. Ca om, Hristos primeşte de aceea Duhul în mod permanent, 
cum l-au primit marii conducători şi proorocii poporului Israil. Dar pri- 
meşte totodată pe Duhul întreg, cum nu l-au primit aceia. El intră şi ca 
om în aceeaşi relaţie cu Duhul Sfînt în care este ca Fiul Tatălui din 
veci. Duhul se odihneşte permanent ca ipostas peste Fiul şi în starea lui 
de întrupare. Aceasta se arată la Botez, cînd Duhul apare intre Tatăl şi 
Fiul cel întrupat, oarecum unindu-i sau mişcîndu-se de la unul îa altul. 
Tatăl anunţă tuturor pe Fiul cel întrupat peste care pluteşte Duhul în 
chip de porumb - * Acesta este Fiul Meu cel iubit, întru care am bine- 
\oit»; iar arătarea Duhului adevereşte aceasta. Fiul răspunde acestei 
iubiri a Tatălui ca om, în numele nostru, cu o iubire ascultătoare pînă 
îa jertfa pe cruce, avînd ca semn al acestui răspuns permanent Duhul 
care, stînd între El şi Tatăl, este şi o adeverire a răspunsului. 

îpostasul Duhului unit cu al Fiului străbate prin energiile Sale ne- 
create, care sînt şi ale Fiului, tot mai profund natura umană asumată, 
făcmdu-se tot mai transparent prin ea, sau făcînd-o pe aceasta tot mai 
transparentă pentru El. De aceea Sfîntul Chirii din Vlevandrla, a putut 
spune <!\oi m em sălăşluit în noi nu numai harul, ci şi pe Duhul» m , 

I ucrarea umană a lui Hristos se uneşte intim cu lucrarea Lui di\ ină. 

Hristos ca om malţă la culme sensibilitatea umană faţă de Tatăl şi 

responsabilitatea Lui pentru colecth itatea umană. De aceea El înalţă 

la culme şi rugăciunea Lui către Tatăl pentru toţi fraţii săi în umanitate, 

pentru toată creaţia. Dar prin aceasta şi primeşte ca om, de îa Tatăl, 

puterea maximă. Nu puterea care ţine de natură, nu puterea de ordin 

politic, care ţine şi ea de ordinea creaţiei. Ci puterea mai presus de fire, 

puterea de transformare a sufletelor, puterea cu efecte mai presus de 

natură Sensibilitatea Sa ca Fiu întrupat faţă de Tatăl o are prin Duhul, 

precum o are şi în starea neîntrupată ; prin Duhul c plin de afecţiunea 

rugăciunii, prin Duhul omenescul lut devine iradiantul energiilor divine. 
Dar toată puterea aceasta peste suflete, putere prin care sensibili- 
zează sufletele pentru Dumnezeu şi produce, fără răsturnarea legilor na- 

Zd P.G, LXX. 757 A 
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turii, efecte neprovenite din fire, în viata lumii şi a oamenilor,. o mâni-, 
festă Ei numai din momentul învierii Sale şi mai ales ap înălţării cu 
trupul la cer, de cînd natura Lui umană a devenit deplin transparenta 
pentru Duhul şi prin aceasta a atins suprema sensibilitate pentru Tatăl 
şi pentru oameni, actualizînd şi ca om în mod deplin comunicabilitatea 
Sa cu Tatăl şi cu oamenii. 

Această deplină prezenţă a Duhului în lisus se datorează unirii Lui 
ca Ipostas cu ipostasul Cuvîntului. Dar prin faptul acesta s-a ocazionat 
totodată revenirea prezenţei Duhului în centrul subiectului uman, în care 
a fost Duhul de la început şi prin aceasta s-a ocazionat restabilirea su- 
biectului uman în starea cea după fire. Dacă n-ar fi fost această capa- 
citate originară a firii umane pentru Duhul, adică necesitatea şi capa- 
citatea subiectului uman pentru relaţia conştientă cu persoana supremă, 
după modelul relaţiei Fiului cu Tatăl, Duhul Sfînt nu şi-ar fi făcut din 
subiectul uman centru său cel mai propriu de acţiune şi de iradiere, 
căci nici Fiul nu ar fi putut să se unească ipostatic cu umanul, să dea 
umanului participarea la relaţia ipostatică a Fiului cu Tatăl şi prin 
aceasta participarea sa ipostatică la această relaţie. 

■Sfîntul Vasile cel Mare descrie continua lucrare nedespărţită a Du- 
hului cu Fiul cel întrupat astfel ■ «Mai întîi Duhul a coexistat cu trupul 
Domnului însuşi în chip nedespărţit, după cum s-a scris : «Peste care 
\ei \edea Duhul pogorîndu-se şi rămînînd peste El», «Acesta este Fiul 
Meu cel iubit» şi «lisus cel din Nazaret, pe care Dumnezeu 1-a uns în 
Duhul cel Sfînt» (Fapte X, 38). Apoi toată lucrarea o lucra, fiind împre- 
ună de faţă Duhul. Acesta era de faţă şi cînd a fost ispitit de diavolul. 
«Căci a fost dus, zice, de către Duhul în pustie, ca să fie ispitit» (Matei 
IV, 1). Şi cînd lucra puterile era de faţă (Duhul) în mod nedespărţit. «Iar 
dacă Eu, zice, în Duhul scot dracii» (Matei XII, 28). Nu era absent (Du- 
hul) nici cînd a înviat din morţi. Căci înnomd Domnul pe om şi întor- 
cîndu-i iarăşi harul pe care 1-a pierdut, prin suflarea în faţa ucenicilor, 
ce /ice «Luaţi Duh Sfînt, cărora veţi ierta păcatele, iertate vor fi şi 
cărora veţi ţinea, ţinute vor fi» (Ioan XX, 22—23) 37 . Sau . «Venirea lui 
Ilristos; Duhul premerge. Prezenţa în trup ? Duhul e nedespărţit» 38 . 

Numai în sensul că trupul lui Hristos n-a fost înainte de înviere şi 
de înălţare deplin transparent pentru Duhul, se spune în Evanghelia lui 
Ioan că «încă nu era Duhul, pentru că Hristos încă nu fusese proslăvit» 
(Ioan VII, 39). 

Duhul pe care îl are în sine Hristos, e Duhul puterii. Cu acest Duh 
a învăţat pe Apostoli, toată învăţătura lui avînd caracter de poruncă, de 
revendicare (Fapte I, 2). Cuvîntul lui însuşi îl dovedea ca Dumnezeu 
prin puterea ce iradia din El (Matei VIII, 28). în strînsă legătură prezintă 
Duhul ca putere şi pe ammdouă revelînd pe lisus ca Dumnezeu în timpul 
% ieţii Lui pe pamînt şi născînd credinţa în el, Sfinţii Apostoli. Sfîntul 
Vpostol Petru vorbeşte despre «lisus pe care Dumnezeu L-a uns cu Du- 
hul Sfînt şi cu putere» (Fapte X, 38). Mîntuitorul promite apostolilor că 

37. Liber de Spirttu Sancio, cap Xv'I , P. G., XXXII, 140. 

38. Ibldem, cap XIX * col 157. i 
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Sfînt îî va umplea şi pe» ei cu putere: «veţi lua putere venind 
Duhul Sfînt peste voi» (Fapte I, 8). Fără puterea Duhului, adică fără 
Cincîzecime, Biserica nu ar fi luat flintă concret şi nu ar fi durat Reve- 
laţia nu ar fi devenit evidentă, nu s-ar fi impus, Sf intui Apostol Paveî 
spune : «Iar cuvîntul meu şi propovăduirea mea nu stăteau în cuvinte 
convingătoare aîe Înţelepciunii omeneşti, ci în dovada Duhului şi a pu- 
terii, pentru ca credinţa voastră, să nu fie în înţelepciunea oamenilor, 
ti în puterea lui Dumnezeu» (I Cor. II, 4 — 5? I Tes. I, 5), 

în baza acestui fapt, putem considera că în toate numeroasele locuri 
unde se vorbeşte despre puterea cu care s-a impus Evanghelia, este im- 
plicat Duhul Sfînt. în felul acesta Evanghelia, sau Revelaţia în Hristos 
jn generai, «este puterea lui Dumnezeu spre mîntuirea a tot celui ce 
crede» {Rom. I, 16). Biserica, în calitate de împărăţie a lui Dumnezeu în 
dezvoltare, nu incepe numai prin această Evanghelie a puterii, ci şi dăi- 
nuieşte şi creşte spiritual prin ea. «Căci împărăţia lui Dumnezeu nu stă 

m cuvlnt, ci în putere» (I Cor. IV, 20). Duhul Sfînt coborît la Cincizecime 

nu numai întemeiază Biserica, ci şi ramîne în ea. 

Prin indicarea faptului că împărăţia lui Dumnezeu stă în putere, 
s-a arătat ca Duhul şi puterea Lui se manifestă şi în Biserică. De alt- 
fel Biserica este Revelaţia care continuă să fie activă prin Duh şi pu- 
tcie. Este revelaţia în continuare nu ca o sporire a conţinutului ei, 
ci ca putere, ca continuare a prezenţei lui Hristos cel deplin revelat 
prin actele şi cuvintele Lui şi ale Apostolilor, prin manifestarea ei ac- 
tuală ca duh şi putere. 

Duhul continuă să fie împreună-lucrător cu Hristos, sau Hristos 
continuă să lucreze prin Duhul Dacă Hristos n-ar lucra prin Duhul, 
Biserica ar fi o asociaţie lipsită de prezenţa M de lucrarea interioară a 
lui Dumnezeu, o asociaţie menţinută în unitate printr-o autoritate pă- 
mintească. Dacă Duhul ar lucra în suflete fără Hristos, ar lipsi refe- 
rirea tuturor la acelaşi punct viu de convergenţă şi de credinţă, la 
aceiaşi Hristos, care s-a explicitat integral pe Sine prin cuvintele Sale 
si ale apostolilor şi pe care noi le repetam şi le interpretăm în con- 
ţinu a re * am avea numai entuziaste individuale, pur subiective, ne- 
leqdte L ir-o unitate a credinţei, intr-o referire la acelaşi centru per- 
sonal s.1 obiectiv şi deosebit de noi care este Hristos. 

Biserica există ca unitate plină de viaţă prin conlucrarea Duhu- 
lui cu Hristos. Pe cei ce negau că Duhul e colaborator cu Hristos în 
menţinerea Bisericii (Pnevmatomahi — înrudiţi în ce priveşte conclu- 
zia ecleziologică cu romano-catolicii), Sfîntui Vasile îi întreabă . dacă 
Sfîntul Apostol Pavel se numeşte împreună-lucrător al lui Dumnezeu 
în iconomia Evangheliei (î Cor. ÎIÎ, 9), nu vom numi «împreună-lucră- 
tor pe Duhul Sfînt, prin care e făcută roditoare Evanghelia (yapîrofopEi- 
w) în toată zidirea de sub cer?». Dacă viaţa noastră este ascunsă cu 
Hristos in Dumnezeu şi cînd se va arăta Hristos, se va arăta şi viaţa 
noastră şi noi înşine ne vom arăta împreună cu El întru slavă, iar Du- 
hul vieţii nu e cu Hristos, El nu e nici în viaţa noastră cea ascunsă 
cu Hristos şi nu va fi nici în arătarea slavei pe care o aşteptăm. Dacă 
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viaţi aceea constă în comuniunea cu Dumnezeu, iar cel ce mărturi 
seşte împreună cu Duhul nostru că sîntem fii ai lui Dumnezeu (Rom; 
VIII, 16), lipseşte, odată ce Duhul Sfînt lipseşte din comuniunea noas- 
tră cu Tatăl şi cu Fiul, cum mai poate da El conştiinţei noastre măr- 
turie despre această comuniune ? 39 . Urmează că mărturia lui e min- 
cinoasă, că comuniunea noastră cu Dumnezeu nu există. 

Sfîntul Vasile face să atîrne toată credinţa noastră în Hristos, 
sau realitatea lui transcendentă, toată însemnătatea Lui mintuitoare 
pentru noi, de Duhul care lucrează în noi. Speranţa noastră că ne vom 
înălţa cu Hristos şi vom fi împreună-şezători cu El, e întreţinută în noi 
tot de o prezenţă anticipată a Duhului în noi, perceput prin sensibi- 
litatea dăruită nouă de El. Dar cum ne-ar putea sădi această speranţă 
un Duh care nu e împreună-şezător cu Hristos şi participant la aceeaşi 
slavă ? « 

«învierea din morţi va fi prin lucrarea Duhului» 41 , 

Dacă învierea este ultima covîrşire a materiei trupului de către 
spirit, iar starea de înviere e cea mai înaltă treaptă de transparenţă a 
spiritului prin materie, evident că numai Duhul Sfînt poate efectua 
acest act, desigur un Duh care iradiază cu prisosinţă din Hristos cel în 
rare materia trupului a fost covîrşită de Duhul, care era unit cu iposta- 
sul lui Hristos. 

Duhul Sfînt, după Sfîntul Vasile, este în cer, în slavă, împreună- 
şezător cu Fiul, şi în acelaşi timp în intimitatea conştiinţei noastre, 
sau mai bine-zis în intimitatea subiectului nostru, ţinîndu-ne legaţi de 
Fiul, de viaţa Lui, de slava Lui, prin calitatea Lui de punte vie între noi 
şi Hristos, prin funcţia Lui de a întreţine relaţia noastră cu Hristos şi 
cu Tatăl. Prin aceasta ne va face să ne împărtăşim de învierea lui 

Hristos. 

La întrebarea, de ce în unele ecfonise mărim pe Tatăl, Fiul în 
Duhul Sfînt, iar în altele pe Tatăl, pe Fiul cu Duhul Sfînt, Sfîntul Vasile 
spune Prima (in) arată cele privitoare la noi; a doua (cu) arată co- 
muniunea Duhului cu Dumnezeu. «Prin una înfăţişăm demnitatea Du- 
hului, prin cealaltă anunţăm harul venit la noi» 42 . 

înnoirea noastră, trecerea de la o viaţă în robia patimilor, prefa- 
cerea vieţii noastre într-o vieţuire cerească e prin Duhul 43 . Numai 
Duhul poate face să se penetreze trupul de o viaţă conformă spiri- 
tului, după asemănarea lui Hristos, înaintînd spre înviere. 

Prin Duhul sîntem ţinuţi în legătura cu Hristos, ca trup al lui Fîris- 
tos. Prin experienţa puterii Duhului, prin transparenţa prezenţei Lui, 

ne este transparent Hristos. 

Am văzut mai înainte că Sfîntul Vasile vorbeşte de o transparenţă 
a Celui negrăit în propria conştiinţă a celor care s-au curăţit prin să- 

lăşluirea Sfîntului Duh 44 , 



39 Ibîâem, cap. XX VIU , col 197 40 Ibidem, cap XIX , col 157 

41 Ibidem, cap XIX ; col 157. 42 Cap XXVII , col 193 

43. ibidem 44. Ibidem, cap rx ; col 109. 
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wei care a stăruit mai muît asupra acestei transparenţe a Sfîntului 
Duft în şi din subiectul uman, a fost Sfîntui Simeon Noul Teolog, Con- 
diţia cunoaşteri Sfîntului Duh în sine de către credincios, e şi pentru 
Sfîntui Simeon Noul Teolog purificarea de patimi. Nu se poate spune, 
declară el, că numai în viaţa viitoare, vom fi conştienţi de prezenţa Du- 
hului în noi şi prin aceasta de relaţia noastră cu Dumne/eu, căci atunci 
şi purificarea ar trebui s-o amînăm pentru viaţa viitoare, \vera încă 
din aceasta viaţă o sensibilitate pentru pre/enţa lui Dumnezeu, pen- 
tru relaţia cu El, şi o mare bucurie în conştiinţa acestei prezenţe şi 
relaţii». "Pentru sfinţi, zice Sfîntui Simeon Noul Teolog, şi pentru toţi 
aceia care, din generaţie în generaţie, s-au dovedit prietenii şi pro- 
orocii iui Dumnezeu, nu există decit un fel de preşedere, un singur loc 
privilegiat, o singura slava, bucurie şi plăcere * aceea de a vedea pe 
Dumnezeu ; şi cei ce-L văd se află eliberaţi de toată neliniştea. De fapt, 
ei nu mai pot arunca ochii asupra vreunui obiect al acestei vieţi, nici 
asupra vreunui om, nici să se întoarcă, sau simplu să-şi îndrepte gîn~ 
dul spre ceva străin ; cugetarea lor a depăşit relativitatea. De aceea 
ei rămîn nemişcaţi pentru veci şi incapabili să revină la rău» 45 . 

La întrebarea pusă de unii . de unde ştiu cei ce-au scris despre 
aceste Lucruri, despre ele ? Sfîntui Simeon răspunde din experienţa 
ior în Duhul Sfînt. «Tot ce noi nu vedem, ei au văzut şi au scris lumi- 
naţi de Duhul» 46 . 

Prin cele spuse despre lucrarea lui Dumnezeu prin Duhul Sfînt după 
coborîrea Lui la întemeierea Bisericii, despre lucrarea Duhului pentru 
menţinerea ei, despre lucrarea Lui pini azi în cei ce cred, s-a indicat 
în general transparenţa Duhului în Biserică prin sensibilitatea umană 
pentru Dumnezeu şi prin acte de putere. Dar acestei transparenţe active 
Duhului în Biserică se cuvine să-i acordăm o atenţie mai deosebită. 

5 Transparenţa Duhului ca sensibilitate a credinţei şi a rugăciunii 
>/ ca putere a lui Dumnezeu in Biserică. — Biserica este mediul de_ma- 
nif§s£arj£L^L£^ DuJayJ 

jSfîniBiserica e ste Revelajia întrupată şi activă a lui Dumnezeu în cei 
ce crea. Este trupul tainic al lu^Hrrştos, în care Revelaţia divină îşi 
eiec^^^^ Mare. Revelaţia divină 
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işijţppimeşte scopul sfmţitor şi mîntuitor şi-fi manifestă puterea ei în 
acest scdp~sub"~foTfficr Bisericii pînă îa sfîrşitul veacurilor. Dacă spunem 

că Revelaţia "s-a mcnelâŢln Hristos, o spunem în sensul că conţinutul 
divin revelat şi scopul urmărit prin ea nu poate atinge o nouă treaptă, 
nu în sensul că ea a încetat să mai fie m lucrare. 

Revelaţia se dovedeşte ca un fapt sau ca o suită de fapte pline de 
putere atît în actul comunicării ei succesive şi al întrupării ei culmi- 
nante în Hristos, cit şi în forma de întrupare mai larga în Biserică. Re- 
yejaţia, nu e numai o sumă de adevăruri doctrinarelor opuse_ da J3um- 
neze.lL oajnarnlpr spre Ju are I& cunoştinţă şi memoxizare, ci în primul 



45 Traiiâes th£ologlques> et gthiques, voi II echt par J Dauouz&s A A in cSources 
chr£tiennes>, Paris, Cerf, 1967 Tratat V, p 93 46 îbidem, p 109. 
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rfarima^lfestajea "puterii Tul Dumnezeul Biserica B aJfcjpL^ coal^jEfe îra_ 

~~ciTaail^^ in 

^care~e^a c t i v ¥~con t IruTupu t e rea lui Dumnezeu. Prin cuvînt, Dumnezeu 
îşi ma^me stătutei: ea Sa şi vrea sa ne ciştige colaborarea la lucrarea sa 
mînuitoare, care nu se împlineşte fără această colaborare. Cuvîntul lui 
Dumnezeu, cum s~a spus, are uneori în Revelaţie rolul de a ne atrage 
atenţia asupra actelor de putere ale lui Dumnezeu din trecut şi de a 
ne anunţa şi asigura pe baza lor de actele Sale de putere din viitor. Alte- 
ori cuvîntul pune în lumină puterea pe care El o exercită chiar în mo- 
mentul in care se comunică. Sau e mijloc prin care sufletul se deschide 
pentru puterea lui Dumnezeu şi prin care vine puterea lui Dumnezeu. 
In primele cazuri cuvîntul se referă ia actele de putere ; în ultimele e 
mijloc al actelor de putere. Dar chiar cînd se referă la actele de putere 
din trecut sau de viitor, e şi mijloc de exercitare a unei puteri prezente. 
Niciodată cuvîntul lui Dumnezeu nu trebuie înţeles ca cuvînt pur teo- 
retic, lipsit de putere. Dar puterea din el e introdusă în creaţie de Duhul 
Sfînt. Aceasta continuă să se întîmple şi în Biserică. 

suşi actul de aducere ia existenţă a Bisericii se realizează prin 
Dujnii^iiril^L§sţe un act de putere, fiind în acejasJL Urnpoux act rezâr 
laţional. Este actul de putere prin care Hristos„.pătrunci,e_raentx.u.43orna 
dată în oameni prin Duhul său m mod deplin şi-i uneşte cu. Sine^jaind 
fimtă Bisericii; este actul de puîere prin carejucrarea lui JD^rrjnezeu 
£nnJ3uj^ mai exercită, din afara oamenilor, ci Wfiftft. jăiLSg, 

exercite durabil înăuntrul lor. TJuTiul Sfînt lucrează continuu în şi din 
mserică, pentru că continuu Hristos cel aflător m credincioşii uniţi cu 
El este ca un izvor din care ţişneşte puterea care îi ţine vii, care îi con- 
duce la mai multă viaţă, care fortifică de fiecare dată din nou viaţa spi- 
rituală slăbită în ei din cauza nedephnei lor colaborări cu puterea lor. 

Protestantismul, respingînd minunile Domnului îisus Hristos, a pro- 
gresat pîna îa respingerea oricărei puteri a Lui de transformare a oame- 
nilor m Biserică. îdeea că mîntuirea constă numai într-o ispăşire a lui 
Hristos în locul oamenilor, nu şi într-o transformare a lor prin puterea 
lui Hristos lucrătoare în ei, e şi ea solidară cu această privare a lui Hris- 
tos şi a Bisericii în care El se află, de exerciţiul puterii Lui Dumnezeieşti. 
Această privare a lui Hristos şi a Bisericii de exerciţiul puterii Lui 
divine n-a mai reţinut, în afară de ispăşirea lui substitutivă în vederea 
mîntuini noastre, decît cuvîntul Lui care a făcut anterior sau posterior 
cunoscut faptul şi sensul acestei ispăşiri şi cuvîntul Bisericii care anunţă 
mîntuirea prin ispăşirea lui Hristos, ca un fapt pur exterior oamenilor. 

Creştinismul a fost redus astfel la cuvînt, sau la teologie. E semni- 
ficativ că teologul Karl Barth a dispreţuit religia, sau evlavia, ca efect 
al lucrării lui Dumnezeu în credincios, reţinînd numai teologia. El n-a 

mai înţeles mîntuirea ca o lucrare a lui Dumnezeu întîi în profeţi şi în 
poporul Israiî, apoi în Hristos şi pe urmă în toţi cei ce cred. El n-a mai 

cunoscut lucrarea continuă a lui Dumnezeu în cei ce cred prin Duhul 
puterii Sale, manifestată în îmbunătăţirea fiinţei umane pe toate pla- 
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nurile. N-a mai pus accent pe sensibilizarea fiinţei umane, pe deschi- 
derea ei pentru acţiunea mîntuitoare a Iui Dumnezeu prin Duhul Sfînt. 
Nfîntuirea n-a mai fost înţeleasă şi ca un act cu efecte trnasformatoare 
asupra individului, ci numai ca luare la cunoştinţă a unui fapt exterior, 

Pe drumul acesta pornise încă de mai înainte şi catolicismul roman 
prin concentrarea mmtuirii într-un act juridic efectuat în mod substitu- 
Xlv între Hristos şi Tatăl ceresc şi prin importanţa covîrşitoare acordată 
definirii doctrinei şi unei puteri de săpînire junsdicţionaie, ambele re- 
zervate papei. Numai înţeîegînd puterea lui Hristos în sensul acesta, 
papa Bonifaciu VIII s-a putut considera, ca vicar al lui Hristos, deţină- 
torul întregii puteri în Biserică şi în stat (în cer şi pe pămînt). 

Dar puterea sa, Hristos a exercitat-o încă în timpul vieţii Saîe pă- 
mînteşti în convertirea apostolilor, în întărirea credinţei lor în El. Iar 
deplin s-a exercitat prin trimiterea integrală a Duhului său cel Sfînt 
peste Apostoli pentru a-1 transmite prin ei şi prin urmaşii lor mai de- 
parte In Biserică. Hristos şi-a manifestat puterea Sa nu numai în cuvinte, 
ci şi în diferite acte asupra naturii. Puterea aceasta, care era puterea 
Duhului, continuă să o exercite prin Duhuî sau în Biserică, prin Tainele 
şi Ierurgiile ei, prin împlinirea atîtora din rugăciunile prin care se cere 
lui Dumnezeu ajutorul pentru tămăduirea de boli, pentru apărarea de 
ciiismarJ, pentru reuşita în toate cele bune, pentru luminarea minţii, 
pentru o viaţă fără de păcat şi prin împlinirea acestor rugăciuni prin 
puterea lui Dumnezeu, sau prin Duhul Lui. 

Credincioşii vin la biserică, sau cheamă preoţii în casele lor» pentru 
ca să facă rugăciuni pentru obţinerea ajutorului lui Dumnezeu pe seama 
lor, sau pentru ca să se roage şi ei împreuna cu preoţii în acest scop, lui 
Dumnezeu . «Doamne Dumnezeul nostru, Cel mare întru sfat şi minunat 
întru lucrări ... trimite darul Prea Sfîntului şi de \ iată făcătorului Duh, 
care sfinţeşte toate si sfinţeşte apa aceasta. Şi prin împărtăşirea apei 
aceleia şi stropirea ei, trimite nouă binecuvîntarea ta, care spală înti- 
năciunea patimilor. Aşa ne rugăm, cercetează neputinţa noastră, Bunule, 
m tămacuieşte bolile noastre cele sufleteşti şi trupeşti, cu mila Ta- (Ru- 
găciunea de sfinţire a apei celei mici). 



Ei se roagă Mîntmtorului, spumnd 



Cela ce în toată vremea şi 



in tot ceasul, în cer şi pămînt eşti închinat şi slăvit, Hristoase Dum- 
nezeule, îndelung-răbdătorule, mult-uulostive şi mult-milosîrdo, care 
pe drepţi iubeşti şi pe cei păcătoşi miiureşti, care pe toţi chemi la min- 
tuire, pentru făgăduinţa bunătăţilor ce \or sa fie. însuţi Doamne, pri- 
meşte rugăciunile noastre în ceasul acesta şi îndreptează viaţa noastră 
spre poruncile Tale, sufletele noastre le sfinţeşte, trupurile le curăţeşte, 

cugetele le îndreptează, gîndurile le luminează şi ne izbăveşte pe noi 
de tot necazul şi de toată durerea». în rugăciun 



. se-4 Rffî oa-ie. şi 
h e _ j ac&_ s im ţ ijgr^ p r Im i t o r _j l deschis p entru Duterea lui Dumnpy^iL Rj- 

serica e^stejpcul şi forma perpetuării puterii lucrătoare a Lui Dumnezeu 
mtre oameni şi în oameni, pejiţrtrcă este locul rugăcinaiu Rugăciunea 
cere puterea lui Dumnezeu şi aceasta vine atrasă de rugăciune* Nu se 
fac rugăciuni unde nu se crede în puterea lucrătoare a lui Dumnezeu şi 
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nu vine puterea îui Dumnezeu unde nu se fac rugăciuni, BS 
locul întîlnirii simjjtejitre. rugăciunile no ggtreygi pute rea hjL 





Intre iJumnezeu şi noi în stare de ruqăciune. 

Sensul rugăciunilor ortodoxe nu s-ar înţelege fără această încre- 
dere în puterea lucrătoare a iui Hristos asupra membrilor Bisericii. Dar 
atît rugăciunile prin care se cere puterea lui Dumnezeu cît şi răspunsul 
iui Dumnezeu la ele prin putere, este opera Duhului Sfînt* Biserica este 
locul lucrării Duhului Sfînt şi prin aceasta locul în care se efectuează 
continuu mîntuirea. 

Credincioşii vin la biserică, se roagă pentru mîntuirea lor, pentru 
ferirea de păcate, pentru împlinirea voii lui, pentru propăşirea lor spi- 
rituală, iar ca răspuns la toate acestea li se trimite puterea lui Dum- 
nezeu pe care ei o simt Se înţelege că şi rugăciunile creştinului din casa 
lui sau din tot locul este tot o rugăciune în biserică, pentru că Biserica 
se extinde peste tot unde este un membru al el. 

Rugăciunile implică un sens soteriologîc activ, implică o înţelegere 
a Bisericii ca comunitate de rugăciune a celor ce cred că prin rugăciune 
se împărtăşesc de puterea lui Dumnezeu, a celor sensibilizaţi pentru ex- 
perienţa acestei puteri. 

Rugăciunea este prin aceasta cea mai completă teologie : este teo- 
IggljL dusaja capătul ei_. CajŢij^Llu^a^ teo- (* 

retic despre Dumnezeu, ci se experiază Dumnezeu în puterea LulTcaîe 
răspunde rugaaunu, care sensibilizează pe om^ pentru rugăciune^ se 
experiază lucrarea de mîntuire ă lui Dumnezeu In Toată" întinderea şi 
compTexîfatea ei. De aceea spunea Evagrie Ponticul : «Dacă eşti teolog 
(dacă te ocupi cu contemplarea lui Dumnezeu), roagâ-te cu adevărat? şi 
dacă te rogi cu adevărat, eşti teolog» 47 . 

Credincioşii se roagă nu numai lui Dumnezeu, ci şi Maicii Dom- 
nului, sărută sfînta cruce şi sfintele icoane, cer ajutorul rugăciunilor 
sfinţilor, pentru a primi prin toate puterea lui Hristos. Din toată am- 
bianţa Bisericii ţîşneşte puterea lui Dumnezeu, pentru ca Duhul Sfînt 
este lucrător în toată Biserica în mod permanent, ca în trupul tainic al 
lui Hristos. Prin Maica Domnului, prin sfinţi, prin actele sacramentale 
se face transparent şi activ Dumnezeu, e lucrător Hristos prin Duhul 
Sfînt. Credincioşii vin la biserică pentru a primi prin toate puterea îui 
Hristos pentru ei sau pentru cei apropiaţi ai lor în diferitele lor tre- 
buinţe, cum a venit femeia ţinută de un duh de neputinţă de 18 ani, sau 
femeia cu curgerea sîngelui pe care a vindecat-o puterea ce s-a scurs 
din trupul lui Hristos. Ei se roagă Maicii Domnului în baza legăturii ei 
intime cu Fiul ei, pe care L-a născut după trup, care continuă să fie 
«Domnul tăriei». «Ceea ce ai născut pe Făcătorul de bine care este pri- 
cina bunătăţilor, bogăţia facerii de bine, izvorăşte-o tuturor, că toate le 
poţi, ca aceea ce ai născut pe Hristos cel puternic în tărie» (Paraclisul 
Maicii Domnului, cîntarea 3-a). Credincioşii laudă «puterile ei». Puterea 
de a ajuta a Maicii Domnului se explică din comunicarea ei intimă cu 

47. Cuvînt despre rugăciune, cap. 60 ; P G. LXXIX, 1175—1200. 
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Hristos, iar rugăciunea către ea nu e o simplă îaudă adusă eî, ci o cerere 
de ajutor. Chiar darurile de care este plină, sînt daruri prin care ne poate 
ajuta pe noi, pentru că darurile acestea îe are prin unirea ei cu Hristos. 
Credincioşii nu vin la biserică să asculte o doctrină teoretică defi- 
nită de papa sau formulată de unul sau altul dintre teologi, fără un efect 
pentru viaţa lor, ci pentru a primi puterea mîntuitoare şi ajutătoare. Ca- 
racterul de comuniune al Biserica nu e un obiect al contemplaţiei este- 
tice, sau al speculaţiilor teologice abstracte, ci un mod de Intr-ajutorare 
a credincioşilor prin rugăciune în nevoile lor concrete foarte variate şi 
orin ajutorul lui Dumnezeu care vine mai ales atras de căldura deo- 
^ebită a unor rugăciuni care se fac in dragostea credincioşilor întreolaltă. 
Credincioşii se roagă în comun şi unii pentru alţii lui Hristos şi prin 
aceasta experiază în comun mai uşor puterea lui Hristos. Din comuni- 
lalea aceasta, care cere ajutorul lui Dumnezeu pentru fiecare în parte 
şi pentru toţi împreună, fac parte şi sfinţii şi îngerii ; «Toate ostile ce- 
reşti, Mergătorule-Inainte al Domnului, cei 12 Apostoli şi toţi Sfinţii, 
împreună cu Născătoarea de Dumnezeu, faceţi rugăciuni ca să ne mîn- 
tuîm noi» (Paraclisul citat, cîntarea 9-a). 

Funcţia slujitoare a Bisericii se explică tot din puterea lui Hristos - 
ea slujeşte ca organ prin care se comunică oamenilor puterea de aju- 
torare a iui Hristos ( - ea însăşi ajută pe oameni din puterea lui Hristos, 
care lucrează în ea cu deosebită eficacitate, datorită comuniunii de dra- 
goste în rugăciune pe care ea o reprezintă. 
*r~ Rugăciunile ortodoxe implică un sens soteriologic de transformare 
\jşl desav îrşire a omului pînă Ia îndumnezeire, cu totul deosebit de sensul 
soteriologic pur juridic al învăţăturii catolice şi protestante. 

Cultul Bisericii Ortodoxe nu este de aceea o laudă a unui Dum- 
nezeu transcendent, care se lasă doar contemplat cu mintea, cum a sdus 
teologul protestant Schlink, cu uitarea omului şi a trebuinţelor lui, ci o 
o laudă a faptelor de putere ale lui Dumne/eu, din i ^czedmţarea credin- 
cioşilor in puterea lui Dumne/eu c*e a-i ajuta m cererile lor Creain- 
Cioşu laudă pe Dumnezeu neutru fantele Lui de putere din trecut, din 
ursul Revelaţiei, pentru iertarea %* ajutorarea chiar a unor păcătoşi 
r e diferite categorii, căci ele le dau nădejde ca Dum lezeu le \a ajuta 
bi lor răspunz nd la cererile lor de acum ; sau ii laudă pe Dumnezeu şi 
*i mulţumesc după ce i-a ajutat. E un cult intens preocupat de ne\ oile 
omeneşti. E un cult prin care se face comunicarea între om şi Dumnezeu, 
prin rugăciune din partea celui dinţii şi prin putere din partea lui Dum- 
nezeu Nu se cere lui Dumnezeu ceva fără să fie lăudat mai înainte, şi 
nu e lăudat fără să i se ceară ceva Astfel rugăciunea de ia c fmţirea 
apei începe cu cuvintele «Mare eşti Doamne şi minunate «unt lucru- 
rile mîimlor Tale şi nici un cuvmt nu este de ajuns spre lauda minu- 
nilor Tale». Apoi după ce se înşiră faptele cele mai mari din trecut ale 
lui Dumnezeu, I se adresează Lui cu certitudinea că poate să împli- 
nească ceea ce I se cere, cererea de sfinţire a apei, pentru ca prin ea 
Dumne/eu să-şi manifeste puterile Sale ; nu pentru simpla dovedire că 
e puternic, ci pentru ca prin aceste puteri sa-i ajute pe oameni în dife- 
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rite trebuinţe : «Şi-i dă ei dar de mîntuire şi binecuvântarea Iordanului ? 
fă-o pe dînsa izvor de nestricăcîune, dar de sfinţenie, dezlegare de pă- 
cate, vindecare de boală ..., spre vindecarea patimilor, spre tot folosul 
cel de trebuinţă». Iar rugăciunea se încheie, ca toate rugăciunile, cu un 
ecfonis doxologic, care e o nouă mărturisire a credinţei că Dumnezeu 
poate face ceea ce I se cere. 

Biserica Ortodoxă a rămas locul spiritual al trăirii continui a puterii 
lui Dumnezeu, putere care nu e din lumea aceasta şi la care omul aleargă 
pentru un ajutor pe care nici o putere din lumea aceasta nu i-1 poate 
da • e locul experienţei Duhului lui Hristos ca putere prin sensibilitatea 
membrilor ei pentru Dumnezeu şi pentru lucrarea Lui plină de putere, 
sensibilitate produsă tot de Duhul Sfînt. Sfînta Tradiţie, prin care se 
perpetuează Biserica, constă tocmai în această persistenţă a lui Hristos 
ca putere mîntuitoare activă prin Duhul Sfînt în Biserică» Ea însufleţeşte 
întreaga Biserică şi e purtată de întreaga Biserică. 

Trăită ca putere, legătura cu Hristos, cunoaşterea Lui, nu poate fi 
confiscată de un singur om, sau transformată în speculaţii abstracte ale 
teologilor dornici de originalitate. Acest Hristos e cuno scut .daJtflâiâ Bi- 
serica în_ /.sabornicitatea .Ei. El jsste cunoscut prin experienţă în cult. 
Deace^a^ciiltiiL^^^euDsebită^Jjisemnătate în Biserica Ortodoxă. 



l?L ^ ce ^JS^^£Upuh^ P-entru_că_esţe._al Bisericii in sobornici- 
tŞt^L^ţJ^^Jltete de cult public el reflectă şi susţine unitatea Bise- 
r i£LU Biserica. In Jtensiune a el .solidară spre HristosT In^acest jruli public 
Pl&MUg ffaţ. senMM^ o_rel_aţie cu Dum- 

QezjîtLLÎn cadrujantregiicomunităţu Încălzită,, şi susţinută de întreaga co- 
muniune sl„decj sLpejitru. o relaţie^cujjitreaga comuniţate_a celor ce 
cred. gaer^^^ şi o res- 

^^^^A^l^laJ^Uui Dumriej&au^pentru mjntuirea fraţilor săi,^o_afec- 
l!BHe_ JSSL de^ei^j: a r e esţe_ş_i_ o afecţiune comună cu ei faţa de Durri- 
îiezeu. Ruqaciunea comuna produce sau exprima toate acestea. De aceea 
transparenţa activă a Duhului Sfînt se trăieşte mai ales în cultul public 
şi in Biserică, în calitatea ei de subiect sobornicesc al lui. In acest cult, 
pentru că în el se experiază în forma acestei sensibilităţi transparenţa 
actn a a Duhului, în gradul cel mai accentuat, cu o afectivitate sporită 
de toţi în căldura comuniunii, se experiază accentuat şi efectele puterii 
lui, ca răspuns la rugăciunea comună, la rugăciunea Bisericii pentru toţi 
şi pentru fiecare. Duhul Sfînt are, ca medial cel mai propriu de mani- 
festare a îuj, Biserica şi slujbele ei sacramentale, în frunte cu liturghia 
ca slujbă a Sfintei Euharistii. 

Rugăciunile particulare ale credincioşilor au şi ele valoarea lor. Dar 
numai pentru că fac parte din Biserică şi rugăciunea lor are ca bază în- 
văţătura comună a Bisericii despre lucrarea mîntuitoare a iui Dumnezeu. 
In rugăciunile acestea cu conţinut comun credincioşii pot intercala şi 
cererile proprii, legate de împrejurările lor concrete. Dar dacă rugăciu- 
nile particulare, sau chiar ale cultului public, se schimbă de fiecare dată 
sau foarte des de către fiecare din cei ce le săvîrşesc, sau chiar de Bise- 
rică în totalitate, cum se întîmplă în alte formaţiuni creştine, unitatea 





comunităţii în dragoste, în sensibilitatea comună pentru Hristos si onora 
lui mîntuitoare mţeleşe la fel într-o continuă âdincire a bogăţie??" 
nesfirşite suferă. La fel modelarea unitară a credincioşilor. Culte e neo- 
protestante, spre deosebire de romano-catolicismul care accentuM 7 3 
unitatea exterioară, si de protestantismul care nu cunoaşte nici n mf; 
tate cultiva un duh de comunitate. Dar acest duh are doar posibilUă î 
Limitate, puţind crea numai unităţi reduse la grupuri restrinse Pentn 
că în esenţă ele sint animate de o tendinţă individual istă Orice indî 
viduah ate mai reliefata caută şi găseşte moduri proprii mai imoresio 
nan te ae rugăciune şi prin aceasta atrage în jurul ei un număr de ade- 
renţi, cremd o noua grupare neoprotestantă. Dar în gruparea "ceasta se 
va ivi, cu vremea, o altă individualitate car^ iwînrt h» „,• • ■ , ,? 
taţii individuale, va găsi o altă format mga une^i TpE e tai 
impresionantă prin noutatea ei derît roa nhi^u* * _, . ^t mai 

măr de aderenţi din gruparea existentă ° blşnuita - ru P^d iarăşi un nu- 

Unitatea Ortodoxiei este a unitate Taiwis ^ ~ 
prin liturghie şi prin tot cultul ortodox mereu e-w™ — **' men î inută 
Dumnezeu trăită ca răspuns la rugSunea aceste Tomu^fFf^ 1UÎ 
este Biserica rugătoare. Prin această largă UlSman^t^tll^ Care 
leaşi rugăciuni, conţinutul bogat al acestora estTm*™ l ! ? 3Ce " 
într-o afectivitate de posibilii! ţi ml^^f^^Ş^ **«* 
care credincios, dar modelîndu-1 pe o linie unitară conunuu P e fie - 

Iarga comunitate eclezioloqică ortodovă n„ c '«,- - 4 - . 
puri concentrate în jurul unor individuahtS nont™ faramiţeaza în 9™- 
câ se află în Duhul Sfînt ca Duh a T comuniunlf nri n rnn" 6 con ? tiin ^ 
experienţa comună a puterii lui Hristo ™E2n« o- rUgaC1Une Ş. 1 P rin 
săvimtâ prin puterea ce i-o dă SS S™ • * ° ru 9 âciune 
individuale sint lugăciuni săvîrsite din m3c?L ru a ^ lun ^ Persoanelor 
ioagă m toţi şi îmioreazâ un? io îf! a H "f 1 Duh care se 
integrale. Jar prin rugăciunea publică «rf,« 7 f ° S a ^ Rev «laţiei 

prinfeşte de la Hristos 9 în mod Cî? *%£££. LTa^eeaşf en^K 

. a Lui în toate fainele. Let:a * 1 energie 

La fiecare Taină se săUrşeşte o invocare a Duhului (epicîeză) si în 
baza ace-teia prin fiecare Taină se primeşte o energie a Duhului Dar 
invocarea aceasta este a Bisericii în întregime şi harul Duhului Sfînt se 
pogoară peste cel ce primeşte o Taină, pentru că vrea să se adaiine 
Bisericii, sau să crească în Biserică. Duhul Sfînt se dă din Biserică sau 
în Biserică, zidindu-1 pe cel ce îl primeşte în Biserică, întărind prin 
aceasta comuniunea lui cu comunitatea bisericească. Duhul Sfint J ds 
din sau în trupul tainic al lui Hristos, întărind sau lărgind acest trup 

Mai mult chiar, se poate spune că toată rugăciunea Bisericii, chiar 

cea a persoanelor Particulare care fac parte din Biserică, este o epicîeză 

n sens larg. Pavel Evdochimov spune că înainte de epicleza finală de 

a Liturghie, exista «epicleze prealabile» care urcă treptat spre cea 

finala, -\ Dar se poate spune că orice faptă sau orice zi, creştinul o în 



48 Op, cit, p. 101. 
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cepe cu o epicîeză sau cu chemarea Duhului Sfînt : prin «împărate ce* 
resc...». Aceasta o fac mai ales adunările creştine. Este o epicîeză adre- 
sată aceluiaşi Duh şi are ca urmare primirea ajutorului cerut de la ace- 
laşi Duh printr-o energie necreată a Lui. Dar numai pentru că e rugă- 
ciune săvîrşită în acelaşi trup al lui Hristos, din puterea aceluiaşi Duh 
al lui Hristos, aflătoare în acest trup, în care acelaşi Duh împarte fie- 
căruia darul ce este de folos lui şi întăririi comunităţii bisericeşti. , 

Evdochimov spune că între epiclezeîe dinainte de epicleza pentru 
prefacerea darurilor are loc o epicîeză la începutul Proscomidiei şi la 
începutul Liturghiei, sau o invocare a Duhului Sfînt în rugăciunea «îm- 
părate ceresc*. Dar toate slujbele, toate zilele, toate acţiunile creştinilor 
ortodocşi, în particular sau în comun, se încep cu «împărate ceresc», 
«Epicleza se situează pe pragul oricărei comuniuni cu Dumnezeu, căci, 
după Părinţi, nu există acces la Fiul decît prin Sfîntul Duh, «Dătătorul 
de viată şi Vistierul bunătăţilor», Sfinţitor prin fiinţa sa, Duhul Sfînt se 
revelează ca principiu activ al oricărei acţiuni divine 49 . Mai precis spus, 
El e cel ce introduce în intimitatea noastră de subiecte active energia 
divină prin care putem săvîrşi tot lucrul bun, şi prin aceasta e cel ce 
ne unifică în Fiul şi în relaţia lui cu Tatăl. 

De aceea Duhul Sfînt, primit odată cu Trupul şi cu Sîngele Dom- 
nului, ne face şi pe noi un trup şi un sînge cu Trupul şi cu Sîngele Lui 
pnevmatizat. «Cei ce se împărtăşesc nu sînt făcuţi numai după chipul 
iui Hristos, ci se umplu de Hristos, de Cuvîntul, sînt făcuţi părtaşi de 
plinătatea Lui» (Colos. II, 9), «contrupeşti şi consîngeni cu Hristos» 50 . 
Sfîntul Maxim Mărturisitorul, comentînd epicleza, subliniază faptul că 
prm împărtăşirea de Trupul şi de Sîngele lui Hristos, pline de Duhul 
Sfînt, se realizează comuniunea între noi în Duhul Sfînt : «Noi toţi care 
participăm la aceeaşi piine şi Ia acelaşi potir sîntem uniţi unii cu alţii 
in comuniunea cu unicul Duh Sfînt» 5Î . 

Sfîntul Duh după ce a prefăcut darurile, preface şi pe cei ce se îm- 
părtăşesc de ele. «Noi cerem să se trimită Duhul Sfînt, zice Sfîntul Chirii 
al Ierusalimului, căci în general ceea ce atinge Duhul schimbă» 52 ; 
schimbă sfinţind şi îndumnezeind, căci El pune în relaţie de iubire per- 
soana umană cu Sfinta Treime şi persoana unui credincios cu persoa- 
nele celorlalţi credincioşi. Duhul Sfînt e al treilea în care totdeauna 
cei doi se întîlnesc, depăşind despărţirea. în Duhul lui Hristos e depă- 
şirea universală a despărţirii devenită prin păcat universală. 

Biserica Ortodoxă are, în rolul ce-i acordă persoanei supraumane a 
Duhului în sensibilizarea credincioşilor pentru Dumnezeu şi pentru o 
rugăciune solidară şi o răspundere reciprocă, o mare potentă pentru 

dezvoltarea vieţii de comuniune. Iar în faptul că prin rugăciunea co- 
mună experiază împărtăşirea de puterea mai presus de indivizi a Du- 
hului, de puterea lui Hristos recunoscut în toată bogăţia operei şi lu- 
crării Sale mîntuitoare prezente, în voinţa Lui de-a aduna pe toţi în Sine, 



V 



49, Op. cit., p. 102. 

50» Sf. Chirii din Ierusalim, Cateheza XXII, 3. La P. Evdochimov, op. cit., p, 105. 
51. Mystagogia, cap XXIV. 52. Cateheza mystagogică, V, 18. 
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,ntr~o răspundere largă a fiecăruia pentru toţi f are nu numai potenţa 
unei comuniuni restrînse la un grup mic, ci a unei comuniuni largi pînâ 
îa dimensiunea universală. Dogmele Bisericii, al căror conţinut comun 
revine permanent în rugăciunea publică şi în rugăciunile particulare ale 
credincioşilor, păstrîndu~i pe aceştia în unitatea credinţei şi a iubirii, 
nu sint altceva decît expresii ale temeiurilor comuniunii şi ale modu- 
rilor de înaintare în comuniunea cu Dumnezeu şi cu toţi semenii. 

Convingerea că prin împărtăşire ne vom împărtăşi de Duhul comu- 
niunii o exprimăm încă înainte de prefacerea darurilor, prin cuvintele 
preotului « «Harul Domnului nostru Iisus Hristos şi dragostea lui Dum- 
nezeu Tatăl şi împărtăşirea (comuniunea) Sfîntului Duh să fie cu voi 
cu toţi». în aceste cuvinte se anunţă atît împărtăşirea de Sfîntul Duh 
cît şi împărtăşirea tuturor de Sfîntul Duh, pentru o comuniune generală 
între noi şi cu Hristos şi cu Tatăl. De fapt, împă rtă^indurse de Hristos, 

cjsdinciDsL.se ^părţăffgcjji axelaşl.iimp~de Duhul Sf tut, sau de-Trnpul 
şi Sîngele lui ffîîsToş jmevmatizaţe, CŞci. DuhuLS(M^,pxeiicuLpiinea 
şi vinului Trupul şi Sîngele Domnului. Cînd preotul pune părticica 
«Iisus^Th potir, el spune : «Plinirea potirului credinţei Sfîntului Duh" , 
arătînd că în sîngele şi în trupul Domnului este şi Duhul Sfînt şi el e 
producătorul credinţei în realitatea acestora. Tar apa fierbinte e turnată 
în sîngele din potir, rostindu-se cuvintele : «Căldura credinţei plină de 
Duh Sfînt», arătîndu-se că Duhul Sfînt produce căldura credinţei în Hris- 
tos, care e totodată căldura comuniunii. Nicolae Cabasila vede în tur- 
narea apei calde în potir expresia Cincizecimii Euharistice : «După ce 
darurile euharistice au atins ultima lor desăvîrşire, se adaugă semnul 
Cincizecimii» 5 '*. iar Sfîntul Efrem Şirul declară : «Cel ce mănîncă acest 
Trup cu credinţă, mănîncă împreună cu El focul Sfîntului Duh» 54 . Iar 
într-o rugăciune din Liturghia Sfîntului îoan Gură de Aur, după prefa- 
cerea darurilor, se spune : «învredniceşte-ne să ne împărtăşim cu cuget 
curat cu cereştile şi înfricoşatele tale Taine, spre lăsarea păcatelor, spre 
iertarea greşaieior, spre împărtăşirea cu Simţul Duh». Iar după împăr- 
tăşire cîntăm : «Primiî-am Duhul cei ceresc», ,am aflat credinţa cea 
adevărată, nedespărţitei Sfintei Treimi închinîndu-ne, că aceasta ne-a 
mmtuit pe noi». 

r Duhul Sfînt e prezent in Hristos şi vine odată cu Hristos în noi, fă- 
Cxîid legătura de dragoste între noi şi Hristos, făcîndu-ne părtaşi de le- 
gătura de dragoste a Fiului cu Tatăl. De aceea în aceeaşi rugăciune se 
spune mai departe : «Spre Indrăznirea cea către Tine». Această îndrăz- 
nre sau familiaritate o au sfinţii faţă de Dumnezeu. 

Prin împărtăşirea euharistică de Hristos şi de Duhul Sfînt, sălăşluit 
cu căldura dragostei Lui faţă de Tatăl în umanitatea Fiului, se împli- 
neşte scopul Liturghiei care este, după Sfîntul Irineu, «paharul sintezei» 
(al unirii) 55 , «peste care nu se mai poate trece», cum spune Sfîntul îoan 

Gură de Aur. «Ea ne aşează în plenitudinea, în prezenţa celor trei per- 
soane dumnezeieşti» 56 . Ne aşază în suprema relaţie de dragoste care 

53. Explicarea Sfintei Liturghii La P. Evdochimcv, op cit . p 98 54. îbidem. 

55. Adeiersus haereses, III, 16. 17 56. P. Evdochimov, op. cit., p 99. 
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In liturghie, comunitatea ortodoxă recunoaşte că Trupul Domnului 
în care s-a prefăcut pâinea prin Duhul Sfînt» «se frînge pentru toţi», iar 
sîngele Lui, în care s-a prefăcut vinul prin acelaşi Duh, «se varsă pen- 
tru toţi». Comunitatea recunoaşte Trupul şi Sîngele Domnului ca loc şi 
hrană a Duhului de comuniune, deocamdată în forma acoperită, ca ar-/ 
vună, dar în speranţa de a deveni loc deschis şi strălucitor al comu- 
niunii depline şi universale. 

Tocmai pentru că în cultul ei se află într-o transparenţă activă pen- 
tru credincioşi Duhul Sfînt, lucrînd la sensibilizarea lor continuă pentru 
Dumnezeu şi pentru comuniunea reciprocă, cultul ortodox are o des - 

fenTIHeshatologicului şi în tensiune spre el» tensiune susţinută în ea 
de Duhul. Căci eshatologicul va n revelarea depună a Duhului ca ener- 
~gie""~şî slavă dumnezeiască, care va copleşi materialitatea creaţiei prin 
intensitatea relaţiei de comuniune a credincioşilor cu Dumnezeu şi cu 
semenii, realizînd comuniunea universală şi desăvîrşită. în rugăciunea 
amintită, după prefacerea darurilor, la Liturghia Sfîntului îoan Gură de 
Aur, cerem ca împărtăşirea cu Trupul şi Sîngele Domnului, pline de 
căldura dragostei Duhului, să ne fie şi «spre moştenirea împărăţiei 
cerurilor». 

Duhul Sfînt e factorul care ne orientează şi susţine în noi, prin cul- 
tul Bisericii, tensiunea spre înviere şi el ,va efectua învierea noastră, în 

care ne vom împărtăşi de trupul înviat, deplin transparent al Domnului, 
cu trupurile noastre devenite deplin transparente, bucurîndu-ne din 
plin de comorile iubirii Lui. 

In această conducere constă în esenţă lucrarea puterii lui Dumnezeu 
asupra noastră prin Duhul Său. Toate celelalte lucruri pe care le cerem 
lui Dumnezeu prin rugăciunile publice şi particulare în Biserică, con- 
verg spre acest scop. Biserica este comunitatea celor ce călătoresc prin 
puterea Duhului lui Hristos spre înviere şi spre bunătăţile negrăite ale 
comuniunii cu El şi între toţi cei ce cred. Ea ar vrea ca toţi să se anga- 
jeze pe acest .drum, ca întruparea Fiului lui Dumnezeu şi planul de mîn- 
tuire, să ajungă la ultimul rod, prin lucrarea continuă a lui Hristos în 
Duhul Sfînt. Duhul Sfînt e călăuza plină de putere a lumii spre împără- 
ţia descoperită a lui Dumnezeu, lucrînd în mod deosebit în acest cîmp 
de forţă al Lui care este Biserica. în orizontul acestei largi şi eterne per- 
spective, sau cunoaşteri, ne mişcă puterea lui Dumnezeu prin Duhul. 
Viziunea nu e lipsită de dinamism, puterea nu e lipsită de lumina celei 
mai largi viziuni fără sfîrşit. 

Sfîntul Vasile cel Mare zice : «Ce vei spune şi de învierea mor- 
ţilor, după ce vom deceda şi ne vom întoarce în pămîntul nostru ?» 
(ICor. VI, 19) 57 . 

57. Epist. VIU, P.G., XXXII, 264. 
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* Despre cult ca deschidere spre eshatoîogic, tot Sfîntul Vasile zice : 
«To{i privim spre răsărit în timpul rugăciunilor. Dar puţini ştim că prin 
aceasta căutăm străvechea patrie, raiul, pe care 1-a sădit Dumnezeu în 
Eden, îa răsărit. Iar rugăciunile le împlinim stînd drepţi şi în una a 
sîmbeteior (Duminica), dar motivul nu-I ştim toţi. Prin starea în pi- 
cioare în ziua învierii nu ne amintim numai că am Înviat împreună 
cu Hristos şi sîntem datori să căutăm cele de sus, ci aceasta este şi o 
icoană a veacului ce-î aşteptăm. De aceea, fiind şi începutul zilelor, n-a 
iost numită de Moise, prima, ci una. Căci «s-a făcut, 2ice, seară şi s-a 
făcut ziuă, zi una» (Geneză I, 5) ; ca una care se repetă în cerc de multe 
ori. Şi e deci aceeaşi una şi a opta, aceeaşi una cu adevărat şi a opta cu 
adevărat..., arătînd prin sine starea cea de după timpul acesta, veacul 
tară succesor, fără sfirşit şi neîmbătrînit Deci în mod necesar Biserica 
învaţă pe cei crescuţi de ea să Împlinească rugăciunile stînd în picioare,, 
ca să nu neglijăm să ne amintim continuu de merindea vieţi fără sfirşit 
pentru mutarea noastră la ea. Şi orice Cincizecime ne face să ne gîndim 
(sa ne reamintim) la învierea aşteptată în acel veac. Căci acea una şi 
prima zi, inşeptită de şapte ori, alcătuieşte cele şapte săptămîni aîe Sfin- 
ţitei Cincizecimi. Căci începînd de la prima, sfîrşeşte la ea, desfăşurîn- 
ciu-se prin aceleaşi, aflătoare în mijloc, deci de 50 de ori. De aceea şi 
imită prin asemănare veacul aceia (veşnicia), pornind de la aceleaşi 
*emne şi ajungînd, ca într-o mişcare circulară, la aceleaşi. în acest 
timp rînduielile Bisericii ne-au «învăţat să preferăm chipul stării în pi- 
cioare la rugăciune, ca să ne mutăm, printr-un îndemn \adit, mintea 
de la cele de faţă la cele viitoare» 5S . 

Ar fi multe de remarcat şi de dezvoltat în această tilcuire a carac- 
terului eshatoîogic al cultului, făcută de Sfîntul Vasile cel Mare. E de 
remarcat că însuşi statul în picioare al credincioşilor la slujbele dintre 
Paşti şi Rusalii, pe care o prezintă, împreună cu altele, ca o tradiţie ne- 
scrisa ce la apostoli («pe care dacă le-am părăsi ca neavlnd mare va- 
loare, am păgubi Evanghelia în înseşi lucrurile principale ale ei, ba, 
mai mult, am reduce propovăduirea la un nume gol»), are pentru el o 
asUei de semnificaţie Credincioşii stau în picioare ca unii ce au în- 
** îat m potentă împreună cu Hristos şi nu mai sînt ţinuţi de moarte cul- 
caţi orizontal si neputincioşi. Dar statul în picioare şi hainele curate în 
care^ sînt îmbrăcaţi credincioşii, arată şi faptul că ei sînt în mers spre 
împărăţia viitoare. Ei sînt gata de drum, ca şi evreii care mincau mielul 
pascal m picioare şi îmbrăcaţi de drum. N-avem «cetate stătătoare» pe 
acest pămînt, «ci o căutăm pe cea viitoare» (Evr. XIII, 14). Nu ne aşe- 
zăm comod în nici o situaţie din lume, ci păşim mereu înainte, depăşim 
orice nivel spiritual atins, urcînd mai sus (Filip. III, 14; Sfîntul Grigore 
de Nysa, doctrina despre epectaze). Duhul Sfînt ne ţine într-un dina- 
mism continuu, sau accentuează şi dă direcţie adevăratului progres spi- 
ritual al nostru. 

Toate zilele se înşiră în lanţ, ca zile în mers, pline de puterea as- 
cunsă a învierii lui Hristos, care lucrează prin Duhul, ducîndu-ne spre 

58, Uber de Spiritu Saneto ; P.G , XXXH, 188—131. 
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Cincizecimea finală, eshatologică, cînd Duhtiî va ţîşni în plinătatea îuî 
în mod «vizibil» din trupul înviat şi transparent al Domnului, învăluind 
fiinţa noastră, care a înaintat şi ea spre transparenţă prin Duhul din 
ea şi a devenit deplin transparentă şi sensibilă prin înviere şi în deplină 
comuniune cu Hristos prin înălţare. 

Cînd Moise a adus legea slujirii în tipuri şi simboale de pe mun- 
tele Sinai, din faţa lui se răspîndea o strălucire trecătoare, la care po- 
porul Israil nu putea privi (Ieşire [XXXIV, 29 — 30), Era o transparenţă a 
Duhului, o relaţie nouă a omului cu Dumnezeu, cu implicaţii de serioase 
obligaţii, un început de spiritualizare umană, superior faţă de tot ce în- 
semna religia la celelalte popoare. Greu putea înţelege poporul Israil 
tot ce se ascundea în legea ce i se dădea, ca posibilităţi de spirituali- 
zare a lui. 

Dar Hristos nu mai este numai un tip al umanului desăvîrşit în le- 
gătură cu Dumnezeu, ci însăşi creaţia desăvîrşită prin unirea supremă 
cu un ipostas divin. în El Duhul se află prezent într-un grad deplin. Iar 
după înviere această prezenţă e deplin transparentă. Pe măsură ce sesi- 
zăm această transparenţă a Duhului în Hristos, ea ne devine proprie 
şi nouă. Hristos a apărut în istorie cu această transparenţă a omului ia 
începutul epocii finale («în zilele cele mai de pe urmă»), adică la în- 
ceputul epocii în care sensibilizarea spirituală a omului se poate ridica 
pe treapta cea mai înalta. Această făptură nouă poate privi acum cu 

faţa descoperită, sau cu înţelegere şi cu curajul de a spori în asemănare 
u ea, prin comuniune cu ea, faţa lui Hristos strălucind de slava deplină 
a Duhului, de transparenţa spirituală deplină. Căci acum strălucirea 
dumnezeiască nu mai e o strălucire de departe de om, avînd o trăsătură 
distantă şi poruncitoare, cum era cea de pe faţa lui Moise, ci e strălu- 
cirea iui Dumnezeu devenit om, deschis comuniunii cu credinciosul, iar 
credinciosul a crescut treptat prin lucrarea Duhului din legea veche, la 
caoacitatea comuniunii cu Hristos, Dumnezeu-omul, la nivelul de părtaş 
la sensibilitatea duhovnicească şi la transparenţa spirituală a umanului 
asumat m ipostasul divin, a umanului devenit în Hristos părtaş la su- 
biectiv itatea lui Hristos şi la subiectivitatea deplină a Duhului, a lui 
Hristos care fiind Dumnezeu e totodată om deplin, deschis unei relaţii 
in libertate cu toţi semenii umani. 

Ceea ce spune Sf intui Apostol Pa\el in cuvintele de mai jos despre 
Hristos, nu se referă numai la Hristos ca Dumnezeu, ci şi la Hristos ca 
om «Domnul este Duh, şi unde este Duhul Domnului, acolo este liber- 
tate. Iar noi toţi, privind ca în oglindă, cu faţa descoperită, slava Dom- 
nului, ne prefacem în acelaşi chip din slavă în slavă, ca de la Domnul 
Duhul» (ÎI Cor. III, 17—18). 






